


GERMAN 


LIBRARY 


Southern California 
SCHOOL CE THEOLOGY 
Claremont, California 


Aus der Bibliothek 


von 


Walter Bauer 


geboren 1877 
gestorben 1960 








sal Phi 1 Lae 


i 1 Ef Ki; 
Sh AL Ag f : Va, 


‘Der Antichrist 





in der Uberlieferung des Judenthums, des neuen Testaments 
und der alten Kirche. 


Hin Beitrag zur Auslegung der Apocalypse. 


Von 


Lic. theol. Wilhelm Bousset 


Privatdozenten in Géttingen. 





. 
= 
i 
re 


ee Gottingen 
: Dandenhoe€ und Ruprecht 
. 1895. 


/ 


t* 


 Derlag von BWandenhoeck & Buprechf in Gottingen. 


Von demfelben Verfaffer find friiher i unferem Berlage erfdjienen: 
‘Seju Predigt in ihrem Gegenjak gum Iudentum. Cin religionsge|dhidtlider 


Vergleich. 


1892. 130 ©. gr. 8. 





2 ME. 40 PF. 


Die Changeliencitate Iujtins de8 Mtartyrers, in ihrem Wert fiir die Cvan- 
gelienfritif pon neuem unterjucht. 1891. II, 1286. gr. 8. 2 Me. 60 Py. 


Ym vorigen Herbjt ift erfchienen: 


Shipfung und Chans in Urgeit und Cnodgeit. 


Cine religionsge|dhichtliche 


Unterfuchung itber Gen. 1 und Ap. Joh. 12 von Hermann Gunkel, ao. Yrof. 
ber Theologie. Mit Beitragen von Heinrid Bimmern, ao. Prof. der 


Mf{yriologie. 


Preis 10 M., im Halblederband 11 Mik. 80 BF 





Bon H. Gunkel ijt ferner 1888 erjdhienen: << 
Die Wirkungen des heiligen Geijtes nad) der popularen Wnjchauung der apojtol. 


Beit und nach der Lehre de3 Ap. Paulus. gr. 8. 


2 ME. 60 Pf. 














Die Nachjolge Shritt 


die Predigt der Gegenwart. 
Bon 
Prof. D. Johs. Weiss, Narburg. 
1895. gr. 8. Preis 3 ME. 60 Pf. 


,Der Verf. fucht die Frage zu beantwortert, 
wie unter dent Heute vorhandenen piydologijdhen 
und fonftigen geijtigen Bedingungen Chrijius 
al8 Herv der Gemeinde und des Cinjzelnen it 
iby gepredigt werden fann und joll. Man mup 
ihm bezeugen, dab er mit Crnjt und Umfjidt 
an$ Werk geht... . Wls eine Perle erjdeint 
uns der Which. ber den Glauben an Chrijtus 
im Urehriftentum. Hier find zum Teile Ge- 
darken angefdhlagen, die fonft nirgends zu finden 
find.... Das Bud eignet jis trefflid 
zur Sejpredhung in Konferenzen.” (Neues 
fachf. Rixchenbl. 1895, 21.) Der erfte, hiftorijde 
Theil (Wefen der Stingerjdaft, Glaube an Chrt- 
fius im Urehriftenthum 2¢.) foll die wiffenfchaft- 
fiche Grundlage fiir die zweite, dogmatifdhe Haljte 
biloen (Stimmungen und Gedanfengange der 
Gegenwart, vogmatijde Orientierung, dte Nach= 
folge Chrifti). Lektere bedeutet nach dent Verf. 
feineswegs mur eine mechanifde Befolgung 
Seiner Gebote, jondert einen volligen Anfdlup 
an Shu in religivjer wie in fittlider Begiehung. 
Wer zu Gott und Welt, gu Leben und Tod in 
Seinem Sinne fic) gu ftellen fucht, darf fic 
dev Segnungen getrojten, die dem Yiinger Chrijtt 
verbheipen fino. 





Pindologic de Glaubens: 


gugleidh) ein Uppell an die Derdchter des 
Chriftenthums unter den wiffenfchaftlid 
intereffierten Gebildeten. 
Bon 
Pajtor Gustav Vorbrodt. 
1895. gr. 8. Preis 7 ME. 


Verf. will, ohne dem Cvangelium der Kirde 
das Geringfte zu vergeber, nentralenr Soren 
anbauen, auf dent allett die Manner des ganjzen, 
halben u. ,einigen” Chrijtenthums die traurige 
Bwietracht ausrotien fonnen. (Cvang. RKirden= 
Btg. 1895, 21:) ,Pjydhologie in Theologie u. 
Kirche — das ift der Ruf, der jest laut evfdjallt. 
-.. C8 tft nicht leicht, fic) dur) die Gedanten= 
gdnge des Berf. hindurdzuarbeiten. Wber fo 
wie er das Leben und d. WAuferftehung Chrifti, 
feine Crhohung u. das Gebet im Namen Jefu 
als wejentlide Gorderung der Pjycologie dahin= 
ftellt u. ebenjo der moderne wie der orthodoren 
Lheologte bittere Wahrhetten fagt, jo founen wir 
nicjt verjdweigert, dak died Werk nicht zum 
wenigiten deshalb unjre Bewunderung hervor- 
tuft, wetl der vielbefchaftiqte Geiftlicje cine 
philojophifde u. theolog. Durdbildung zeigt, wie 
fie weniger afad. modernen Theologen eignet.“ 
Nur mit empirijder Pjydologie, wie hier, lapt fic) 
3. B. daS bisher viel verfpottete oder aus dent 
Bujammenhange piychijdhen Gejdehens geriffene 
/Werturtetl” verftehen. Cine Grundlage will 
Verf. mit diejem erften Beitrag geben, auf der die 
Krone deS theol. Studiums, die Pratt. heologieim 
Glanjze der Piydhologie ftrahlt zu Ehren Gottes. 
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Vorwort. 


Ich kann die Abhandlung, die ich hier vorlege, nicht besser 
einleiten, als durch ein Wort Gutschmids, das dieser am Schluss 
seiner Recension von Zezschwitz Werk »vom rémischen Kaisertum 
deutscher Nation« aussprach. »Diese ganze Apokalypsenlitteratur, 
die vom Danielbuche an, oder wenn man so will, von den alt- 
testamentlichen Propheten einerseits und der Kymaeischen Sibylle 
andererseits in einer nie véllig abgebrochenen Kette bis zu Capi- 
strano und der Kinnahme Konstantinopels durch die Osmanen 
herabreicht, ist bisher von den Historikern in auffalliger Weise 
vernachlassigt worden, obgleich sich doch kaum ein zweites 
Geisteszeugnis finden lasst, das den Eindruck, welchen die ge- 
schichtlichen Begebenheiten auf die Zeitgenossen machten und 
die Anschauungen, Hoffnungen und Befiirchtungen derselben in 
auch nur annahernd gleicher Unmittelbarkeit wiederspiegelt«. 
(Kleine Schriften V, 505.) Ich fiige nur noch hinzu, dass ich 
in: der vorliegenden Studie nur eine notwendige Vorarbeit zu dem 
von Gutschmid angeregten Thema habe liefern kénnen. Ich 
hoffe noch einmal Zeit und Kraft zu einer zusammenfassenden 
Darstellung der Eschatologie der christlichen Kirche zu finden. 
Vorlaufig méchte die vorliegende Skizze die Arbeit auf diesem 
so unendlich verwickelten und schwer iibersehbaren Litteratur- 
gebiet anregen, férdern und neue Mitteilungen hervorlocken. 

Fiir freundliche Hilfe bei der Korrektur und Ausarbeitung 
des Registers sage ich meinem lieben jungen Ero W. Lueken 
auch hier meinen besten Dank. 

Ich bemerke noch, dass das Register fiir jeden citierten 
Schriftsteller angiebt, nach welcher Ausgabe und wie derselbe 
citiert ist. Ich bitte also, wenn Citate nicht verstandlich sein 
sollten, dort nachzuschlagen. 


Gottingen, Juni 1895. 
Wilhelm Bousset. 
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1) auf S. 84 ist statt Il: IZA zu lesen. 


Einleitung. 


Die vorliegende Arbeit wurde urspriinglich im Interesse der 
Aufhellung und Erklarung einiger dunkler Stellen der Johannes- 
offenbarung unternommen. Die ersten Beobachtungen, die mich in 
die von mir eingeschlagene Richtung der Arbeit wiesen, enthielt 
die von Iselin (theol. Z. a. d. Schweiz 1887)1) unternommene 
_ Vergleichung der Apokalypse mit der spiten syrischen Esra- 
apokalyse. Von neuem machte mich Bratkes Arbeit iiber die 
arabisch-athiopische Petrusapokalypse (Z. W. Th. 1892) auf 
die vorliegenden merkwiirdigen litterarischen Probleme aufmerk- 
sam. Als ich vor zwei Jahren ein Kolleg itber die Apokalypse 
las, war es mir bereits sehr wahrscheinlich geworden, dass zum 
mindesten Kap. XI unserer Apokalypse in einer Alteren 
Tradition wurzelte, die uns noch erreichbar sei. Corrodis Ge- 
schichte des Chiliasmus machte mich zum ersten Mal auf die 
hier in Betracht kommenden Schriften des Ephraem aufmerksam. 
Und dann hat sich von der erstaunlich weitverzweigten Litteratur 
ein Glied zum andern im Laufe der Zeit hinzugefunden. Ich 
hatte freilich ohne die freundliche mir wiederholt zu Teil ge- 
wordene Hiilfe der Herren Professoren Bonwetsch und W. Meyer 
noch immer wichtige Zweige der Litteratur iibersehen 2). Auch 
jetzt wage ich noch nicht irgenwie eine Vollsténdigkeit meiner 
Untersuchung zu behaupten; manche Schriften, die in Betracht 
kamen, sind noch nicht zugiénglich. Aber ich glaube wenigstens 
dass nichts wesentliches, was den Uberlieferungsgang der 
Tradition der alten Kirche vom Antichrist betrifft, von mir tber- 
sehen ist. Ich hebe jedoch hier gleich hervor, dass die weitere 


1) ich kenne die Arbeit nur aus Berichten. 

2) ausserdem sage ich noch meinen Kollegen den Herren Dr. 
Achelis und Dr. Rahlfs Dank fiir freundlichst bei manchen Einzelheiten 
der Untersuchung geleistete Hiilfe. 

Bousset, der Antichrist. 1 
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Geschichte desselben im Mittelalter von mir nur gestreift ist, und 
dass ich hier auf jede Vollstaindigkeit verzichte. Ich musste diese 
Grenze meiner Arbeit stecken, um durch sie nicht ganz von dem 
mir gesteckten Ziel einer Erklarung der Apokalypse abzugeraten. 

Allerdings hat auch so schon die Arbeit den Charakter einer 
Hiilfsarbeit zur Erklarung der Apokalyse verloren. Mehr und 
mehr erwachte fiir mich das Interesse an der Verbreitung und 
dem Einfluss der Tradition vom Antichrist selbst. So ist aus 
der Arbeit ein Beitrag zur Eschatologie der alten Kirche geworden. 
Es ist freilich eine krause und phantastische Litteratur, die ich 
hier in ihrem litterarischen Zusammenhang behandelt vorlege, 
aber dieselbe hat eben doch wenigstens einen grossen Reiz. In 
naiver unmittelbarer Weise spiegeln sich in dieser Litteratur die 
Stimmungen, die Leiden und Hoffnungen der breiten Masse des 
Volkes in den Zeiten grosser politischer Erregung und Um- © 
walzung ab. Die Jahrhunderte ziehen an uns voriber in einer 
seltsam phantastischen Beleuchtung, aber wir diirfen es nicht ver- 
gessen: alle diese wirren und bunten Gedanken sie waren 
einmal lebendig und wirklich, sie erregten die Masse mehr als 
dogmatische Streitigkeiten, und im Mittelalter wenigstens haben 
sie geradezu Geschichte gemacht. 

Und ich gebe mich der Hoffnung hin, dass die Frucht 
meiner Arbeit fiir die Auslegung der Apokalypse keine geringe 
sein wird, unmittelbar wie mittelbar. Namentlich auch mittelbar. 
Wir sind noch nicht am Ende der Auslegung der Apokalypse, 
die zeitgeschichtliche und litterarkritische Methode der Unter- 
suchung hat zwar manches aufgehellt, aber sie hat uns auch 
in eine griindliche Verwirrung und in eine kaum mehr iiberseh- 
bare Fille von Hypothesen hineingefiihrt. Es miissen neue 
Wege eingeschlagen, neue Mittel angewandt werden, ja eine 
ganz neue Methode der Forschung wird notwendig sein, wenn 
wir weiter kommen wollen, vor allem aber handelt es sich um 
ein klares Bewusstsein von der anzuwendenden Methode. In 
meiner Arbeit habe ich an einer ganzen Reihe von Apokalypsen 
die Gesetze eschatologischer Tradition beobachten kénnen. Und 
darin besteht fiir mich der mittelbare Wert meiner Arbeit fiir 
die Auslegung der Apokalypse. 

An diesem Punkt berihrt sich nun die vorliegende Studie 
mit der hier neue Bahnen einschlagenden und weisenden Arbeit von 


3 


Gunkel »Schépfung und Chaos«. Es ist fiir mich eine Pflicht 
der Dankbarkeit, hier sogleich am Anfang darzulegen, inwieweit 
ich von dieser Arbeit Anregung und Férderung erhalten habe. 
Namentlich hinsichtlich der Methode und der Fragestellung ist 
diese Anregung eine sehr grosse gewesen, und ich betone dies 
hier im Anfang um so lieber, als ich gezwungen bin, hinsichtlich der 
Resultate im einzelnen Gunkel sehr oft zu widersprechen. Fir 
mich kommt nun von der Arbeit Gunkels wesentlich die zweite 
Halfte seines Buches in Betracht, in welcher er in der Form 
einer Erklarung von Apok. 12 die Gesetze fiir die Auslegung 
aller apokalyptisch-eschatologischen Tradition feststellt. 

Das folgenreichste und wertvollste Gesetz stellt nun, wie 
mir scheint, Gunkel p. 252 ff. seiner Untersuchung auf, Er 
_ spricht den Gedanken hier aus, dass im grossen und ganzen ge- 
sehen, der einzelne Apokalyptiker seinen Stoff nicht selbst schafft 
und erfindet, oder auch nur ausallerlei zerstreutem Material zusammen- 
webt. Wie sollte er auch sonst dazu kommen, seine Phantasien 
fiir gesicherte heilige Offenbarung auszugeben. Er konnte das 
nur thun im Besitz zusammenhangender altheiliger Tradition, er 
verkiindet uralte Weisheit. Natiirlich andert er hier und da, 
aber seine Thatigkeit besteht in Umdeutung, nicht in Erfindung, 
in Anwendung nicht in Neuschépfung. »Solche Selbstthatigkeit 
ist stets in denjenigen Grenzen zu denken, in denen der Glaube 
des Schriftstellers an seine Worte nicht unméglich gemacht wird« 
(p. 254). Diese Grenzbestimmung ist natiirlich eine lose, man 
kann dem einen Apokalyptiker hier weniger, dem andern mehr 
zutrauen, aber es ist eine Grenzbestimmung. Die Geschichte der 
eschatologischen Litteratur, die ich hier durchforscht habe und 
die — das ist hier der Vorteil — im hellen Licht der Geschichte 
liegt, giebt nun die Bestiatigung fiir diesen Satz Gunkels. Man 
wende mir nicht ein, dass man die spiatere epigonenhafte apo- 
kalyptische Litteratur des Christentums nicht verwenden diirfe, 
um aus derselben Gesetze fiir die Auslegung der schépferischen 
Johannesapokalypse zu entnehmen. Es wird in der vorliegenden 
Arbeit nachgewiesen werden, dass die vorgelegte eschatologische 
Litteratur sich noch durchaus selbstandig gegen das neue Testament, 
namentlich gegen die Johannesapokalypse verhalt. — Es zeigt 
sich dann aber aufs klarste in dem folgenden Uberblick der 
Litteratur eines Jahrtausends, wie gross die Stabilitét eschatolo- 
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gischer Vorstellungen ist, wie diese aus einer Hand in die andere 
wandern und kaum in Jahrhunderten ihre Gestalt veriindern. 

Gunkel nimmt zur Erklarung der Stabilitét mythologisch- 
eschatologischer Anschauungen die Hypothese einer miindlichen 
Geheimtradition zur Hilfe und sucht aus dem Charakter von 
II Thess. 2 und Stellen der Esra-Apok. seine Behauptung zu 
belegen1). Ich bin in der Lage, auch fiir die ersten christlichen 
Jahrhunderte den Beweis einer eschatologischen Geheimtradition 
fiihren zu k6énnen. 

Es ist G. vorgeworfen, dass er®) nicht geniigend zur Dar- 
stellung gebracht habe, wie stark die Heriibernahme 4lterer my- 
thologischer und eschatologischer Vorstellungen fiir den Verfasser 
der Apokalypse wenigstens im unbewussten liege, wie stark er 
nur mit unverstandenen und halbverstandenen eschatologischen 
Traditionen operiere. G. erkennt dies ja selbst mehrfach an, aber auch 
jener Einwurf besteht doch in etwas zu recht. Gerade die Be- 
ruhrungen der Apokalypse mit den altbabylonischen Mythen, 
welche G. wirklich nachgewiesen hat, beschrinken sich allerdings 
vielfach auf unverstanden heriibergenommene Einzelheiten. Und 
auf Grund dieser Bertthrungen den Kreisen, aus denen die Apok. 
erwachsen ist, noch Kenntnis eines zusammenhangenden altbaby- 
lonischen Mythos, den man sonst nirgends mehr findet, zuzu- 
trauen, wie Gunkel dies bei seiner Deutung des Kap. XII der 
Apok. und der Zahlenratsel 131s unternimmt, ist sehr gewagt. 
— Das kann zugestanden werden, unbeschadet der Richtigkeit. 
des oben aufgestellten Gesetzes von der Stabilitét eschatologischer 
Uberlieferung. Findet die Apokalypse ihre Erklarung nicht oder 
nur sehr teilweise im altbabylonischen Mythos, so doch vielleicht 
in einer naher liegenden Tradition. 

Man darf jedenfalls die Macht alter Tradition und die Még- 
lichkeit eines noch teilweisen Verstaindnisses derselben nicht. 
unterschitzen. Man kann sie kaum iiberschatzen, Jahrhunderte 
kommen hier kaum in Betracht und es muss gesagt werden: wer 
nicht einmal in ernster und angestrengter Arbeit der Tradition. 
mythologischer und eschatologischer Vorstellungen nachgegangen, 
hat eigentlich nicht das Recht auf diesem Gebiet mitzusprechen. 


1) p. 265, 292. 
2) vgl. die Rezension von Clemen Z. W. Th. 1895. H. 2. 
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Selbst wenn aber der gegen G. erhobene Einwand voll zu 
Recht bestande und in der Apokalypse sich nicht mehr als 
einige zerstreute Reste alter babylonischer Mythologie nachweisen 
liessen, so hatten doch die beigebrachten und bewiesenen Be- 
ziehungen mehr Wert als den einer »Kuriositaét«. Wir hatten 
eben doch damit ein sicheres Mittel mehr, bei der Auslegung der 
Apokalypse zwischen dem traditionsmassig tiberkommenen und 
dem eignen Material des Apokalyptikers zu scheiden. Und 
darin besteht alle Kunst der sicheren Auslegung jeder Apo- 
kalypse: in der sicheren Grenzbestimmung zwischen dem itber- 
kommenen und dem einer jeden Schrift eigentiimlichen. 

So wird man von Gunkels Arbeit an von einer neuen Aus- 
legungsmethode der Apokalypse sprechen diirfen. Der zeitge- 
schichtlichen und litterarkritischen Methode zur Seite tritt die 
traditionsgeschichtliche, beide beschrinkend, allerdings nicht auf- 
hebend, wie es bei der G.’schen Arbeit dann und wann er- 
scheinen méchte, 

Die heute Mode gewordene litterarkritische Forschung wird 
sich eine starke Beschrinkung gefallen lassen miissen. Man 
muss endlich aufhéren mit dem Messer zu schneiden und mit 
roher Hand die Quellen zu zerreissen. Es wird — wie G. mit 
Recht betont —- vor allem auf eine viel genauere Erkenntnis 
des stofflichen Zusammenhangs ankommen, ehe man mit der 
Kritik beginnen kann. Ein paar kritische Beobachtungen an der 
Johannesapokalypse allein unternommen, wie sie ein jeder machen 
kann, reichen nicht mehr. An die Erklarung der Johannes- 
apokalypse kann man sich nur wagen mit sehr umfassenden 
Kenntnissen, eine wirkliche Auslegung derselben wird noch lange 
die Kraft eines einzelnen iibersteigen. Es gilt ja, diese Schrift 
innerhalb des Zusammenhangs einer fast tausendjihrigen eschato- 
logischen Tradition in ihrer Eigentiimlichkeit zu erfassen. Doch 
ich firchte schon, es wird sehr bald der Satz G.’s bis zu ganz- 
licher Vernachlassigung litterarkritischer Untersuchungen iiber- 
trieben werden. Und es soll hier hervorgehoben werden: gegen- 
iiber mythologisierender Willkiir wird eine besonnene litterar- 
kritische Methode immer ein heilsames Gegengewicht abgeben. 
Ich hoffe im ersten Teil meiner Arbeit zu zeigen, wie viel auch 
die Litterarkritik auf diesem Gebiet erreichen kann. 

Auch die zeitgeschichtliche Methode wird sich eine bedeutende 
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Beschrankung gefallen lassen miissen. Die verschiedensten Griinde 
fihrt Gunkel gegen dieselbe ins Feld. Er bekaémpft nament- 
lich die beliebigen Einzelausdeutungen dieser und jener Stelle 
der Apok. und weist ihre absolute Willkiir nach, auch ergiebt 
sich ja schon naturgemiss mit der tradionsgeschichtlichen Me- 
thode die Einschrankung der zeitgeschichtlichen. Wenn man 
erkannt hat, dass an vielen Punkten der Schriftsteller von der 
Tradition abhangig ist, so wird man von selbst vorsichtiger gegen 
zeitgeschichtliche Deutungen. Vor allem weist Gunkel dann 
jede zeitgeschichtliche Deutung, die in die Vergangenheit des 
Apokalyptikers zuriickgeht, als nicht mit dem Wesen der Apo- 
kalypse stimmend, rundweg ab. — Diese Ausfiihrungen werden 
allerdings, so viel beherzigenswertes sie bieten, ermassigt werden 
miissen. Auch dann, wenn der Apokalyptiker traditionsmassig 
feststehendes Material heriibernimmt, thut er dies vielfach doch 
nicht ganz grundlos. Er denkt dabei dann doch an seine Zeit 
und ihre Vorginge. So ist allerdings die Schilderung der 
Martyrer unter dem Altare Apok. 69 ff. eine einfache Heriibernahme 
alterer Tradition. Aber wenn der Apokalyptiker diesen Zug tiber- 
nahm, so dachte er an die Martyrer seiner Zeit, an die, welche 
gelitten hatten, und diejenigen, welche noch folgen sollten. Und 
es ist nicht verkehrt und wertlos, auch dies zu beachten und zu 
fragen, auf welche Zeitverhaltnisse der Apokalyptiker anspielt. 
Dass in der Johannesapokalypse gar keine Ausfiihrungen tber 
vergangene Zeiten vorkommen, scheint mir von G. nicht be- 
wiesen. Dan. 7 und Henoch 88 fihren eben doch auch iiber die 
Zeit des angenommenen Verfassers hiniiber. Warum sollte man 
Apok 12 nicht auch als riickblickende geschichtliche Einleitung 
zu Kap. 13 mindestens im Sinne des Apokalyptikers letzter 
Hand verstehen diirfen? Als ein entschiedener Missgriff G.’s 
aber muss es bedauert werden, dass er die altbewahrte zeitge- 
geschichtliche Deutung auf Nero unter vielfacher Vergewaltigung 
des Textes und mit sehr wenig beweisenden Griinden zu stiirzen 
versucht1). Sie ist einmal aus der Apokalypse nicht zu ent- 
fernen. Ich firchte, das Gunkels Deutung der Zahl 666 auf 


1) eine genauere Auseinandersetzung mit Gunkel muss ich mir 
hier versagen, ich hoffe sie bald in meinem Kommentar geben 2u 
kénnen. 
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das »Urungeheuer«1), durch welche er diejenige auf Nero ver- 
drangen méchte, auch sehr bald unter die von ihm so vielfach 
verspotteten apokalyptischen Kuriositaéten eingeriickt sein wird. 
So lange aber die Deutung auf Nero zu Recht bestehen bleibt, 
wird auch die zeitgeschichtliche Methode ihr Recht an der Aus- 
legung der Apok. behalten. Und ihre Bankerotterklarung durch 
Gunkel und dessen Recensenten Eduard Meyer?) wird daran 
nichts andern. 

Auch hier muss gebeten werden: nur keine Ubertreibungen. 
Eine neue Methode empfiehlt sich nicht dadurch, dass sie den 
Anspruch auf Alleinherrschaft erhebt, Wenn Gunkel in seiner 
Arbeit etwa den Grundsatz befolgt, dass die traditionsgeschicht- 
liche Methode iiberall da anzuwenden sei, wo die zeitgeschicht- 
liche Deutung nicht ganz klar sei und auf der Hand liege, so 
ist damit viel zu viel behauptet. Eine vorsichtige Forschung 
wird die Resultate zeitgeschichtlicher Deutung da annehmen, wo 
sie sich ungezwungen bietet — vorsichtig aber auch ohne jene 
haarspaltende Dialektik, mit der G. die Nerodeutung abweist — 
sie wird wirkliche Nachweise und Resultate der traditionsge- 
schichtlichen Methode anerkennen, siewird aber, da wo beide nicht 
zureichen, offene Fragen zugeben, — auch die Méglichkeit uns 
unbekannter, zeitgeschichtlicher Anspielungen. Sie wird endlich 
in manchen Fallen beide Methoden neben einander anwenden. 

Vor einem aber vor allem hat man sich bei dieser Arbeit 
zu hiten: vor Postulaten. Auf Grund einiger erhaltener Fetzen 
einiger fragmentarischer Beriihrungen, deren Zusammenhinge nicht 
deutlich sind, einen vollstaéndigen sonst verloren gegangenen 
altbabylonischen Mythos aus unserer Apokalypse rekonstruieren 
zu wollen, wie Gunkel dies versucht — das heisst auf irgend 
welchen Grad von Evidenz verzichten und die Grenzen wissen- 
schaftlichen Beweises verkennen. G.’s Deutung von Apok. 12 
(13) ist nicht mehr als eine geistvolle Phantasie, die besser unter- 
blieben ware. Denn viele werden in diesem Abschluss der Arbeit 
den bequemen Grund finden, sich auch iber das wirklich wert- 
volle und neue Bahnen weisende Ganze derselben hinwegzu- 
setzen. 


1) mse5p mmm. 
2) In der Beilage zur Augsburger Allgemeinen Zeitung. 94. 13. Dec. 
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Ein wirkliches Verdienst aber bleibt es immerhin, dass 
Gunkel den Nachwirkungen des altbabylonischen Drachenmythos 
bis in seine dussersten Auslaufer im neuen Testament in einer 
einheitlichen Untersuchung nachgegangen ist. Hat er auch den 
Einfluss des Mythos im neuen Testament um ein gutes Teil 
iiberschiatzt, so hat er doch unsern Blick fiir das mythologische 
in der Apokalypse bedeutend gescharft. 

Ich méchte in gewissem Sinne meine Arbeit als eine be- 
scheidene Fortsetzung derjenigen von Gunkel bezeichnen. Ich 
méchte in ihr den Nachweis fihren, dass die eschatologische 
Uberlieferung vom Antichrist eine spitere Umgestaltung, eine 
Vermenschlichung des Drachenmythos ist, dass ferner dieser 
Mythos auch weit iiber die Zeit des neuen Testaments innerhalb 
jener Uberlieferung nachgewirkt hat und in ihr immer wieder 
in Einzelziigen in den alten charakteristischen Formen von neuem 
\ zur Erscheinung und zum Durchbruch kommt. Ich méchte auf 
der andern Seite die Arbeit Gunkels in gewisser Weise berich- 
tigen. Vom Drachenmythos sind in die Apokalypse doch fast nur 
unverstandene Fragmente gekommen. Line andere mit diesem 
Mythos zusammenhingende und uns noch erkennbare eschatolo- 
gische Tradition hat einen bei weitem grésseren Einfluss auf 
diese ausgeiibt. Der von G. zuerst mit aller Energie aufge- 
stellten Traditionsmethode und der von ihm zuerst energisch ver- 
tretenen Anschauung von der Stabilitat eschatologischer Uber- 
lieferung folge auch ich. Aber mit meiner Arbeit gehe ich nicht 
zurick in altbabylonische Zeit, um von hier aus den Schliissel 
zum Verstaéndnis der Apokalypse zu gewinnen, sondern ich gehe 
hinauf in die nachchristliche Tradition und gewinne aus ihr, 
soweit diese sich selbstindig gegeniitber dem neuen Testament 
verhalt, mein Material durch Riickschluss auf die neutestament- 
liche Zeit. Und ich glaube, dass mein Schliissel besser schliesst, 
wenigstens was das Verstindnis der Apokalypse betrifft. 

Dabei bin ich mir allerdings bewusst, dass ich ein Ver- 
stindnis der eschatologisch-mythologischen Vorstellungen in letzter 
Instanz nicht erreiche. Aber ob man diese iiberhaupt je er- 
reichen kann? G. glaubt eine Erklarung des Drachenmythos 
zu haben, aber hier gerade erhebt Eduard Meyer (a. a, O.) 
Widerspruch. Hier in den letzten Instanzen scheint alles un- 
sicher. Wir werden genug gethan haben, wenn es uns einiger- 
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massen klar geworden ist, was man zu einer bestimmten Zeit 
— also etwa in der neutestamentlichen — fir eschatologische 
Vorstellungen sich machte, wenn wir hier dies fast unlésliche 
Gewirre von iberkommenem und von Zeitvorstellungen, von verstan- 
denem und und unverstandenem entwirrt haben. Damit ist natiir- 
lich nicht ‘ausgeschlossen, dass wir auch fiir jede weitere Auf- 
klarung, die Gunkel uns im Verlauf seiner Forschungen bringen 
wird, dankbar sein sollten. — Fir mich galt es, die nachsten 
Instanzen zur Erklarung der Apok. zu erforschen, und niher als 
die altbabylonische Mythologie liegt der Apokalypse die escha- 
tologische altchristliche Tradition, welche von dieser Schrift im 
grossen und ganzen unabhingig ist. Dies gerade, die Beriick- 
sichtigung nachster Instanzen, hat G. oft unterlassen. — Es gilt 
das auch namentlich von seinen Ausfihrungen tiber Apok. XII. 

Noch ein letztes ist zu erwihnen, in dem ich von G. gelernt 
habe. Hohes Lob verdient die Selbstbeschrinkung, die G. sich 
in seiner Arbeit auferlegt. Gerade auf dem mythologischen Ge- 
biet, das er durchforschte, lag die Verlockung zur Abschweifung 
auf fremde, ferner liegende mythologische Systeme sehr nahe. 
Die griechische Mythologie, die Mythologie der Edda bieten ja 
zahlreiche Parallelen, und viele andre Spuren von dem Einfluss 
dieses uralten Mythos, wohl eines der altesten des Menschen- 
geschlechts, finden sich. G. hat die Gefahr des Dilettantismus, 
die gerade hier sehr nahe lag, und des vorschnellen Urteils 
gliicklich vermieden. Man kann dasselbe nicht von allen mytho- 
logischen Forschungen sagen. So ungemein anregend z. B. die 
religionsgeschichtlichen Forschungen Dieterichs sind, so wertvoll 


sie sind auf dem Gebiet, auf dem D. zu Hause ist — ich rechne 
natiirlich dahin auch seine Aufstellungen tiber die Petrusapo- 
kalypse -— so tragen doch seine Urteile tiber jiidische und ur- 


christliche Eschatologie den Charakter des dilettantischen. Wie 
weit ihm G. in der Methode iiberlegen ist, zeigen die wenigen 
Seiten, auf denen er sich mit D.’s Versuch einer Erklarung von 
Apok. XII auseinandersetzt1), Ehe man so bestimmte Behauptun- 
gen tuber die Herkunft der eschatologischen Vorstellungen vom 
Weltuntergang, von Himmel und Hille oder gar iiber die sittlichen 
Grundanschauungen in den Gerichtsvorstellungen in allem ein- 


1) p. 284 ff. 
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zelnen aufstellen kann, wie D. das thut1), wird noch manche 
ernste Arbeit gethan, manche genaue Hinzeluntersuchung abge- 
schlossen werden miissen. Zu einer Untersuchung iiber die ver- 
wickelte Mythologie der Edda, dem Versuch einer Ausscheidung 
der christlichen und 4Alteren Bestandteile derselben, wie sie 
E. H. Meyer in seinem Werk Véluspé unternommen 2), scheint 
mir ebenfalls die Zeit noch nicht gekommen. Schritt um Schritt 
wird die Riesenarbeit vergleichender Mythologie gethan werden 
miissen, wenn sie nicht immer wieder den Eindruck eines phan- 
tastisch-dilettantischen Verfahrens machen soll. Der Reiz abzu- 
schweifen ist allerdings gross, und vielleicht habe auch ich mit 
dem wenigen, was ich aus entlegenen Gebieten beigebracht, schon 
zu viel gethan. 

Und das allerdings wird man sich noch gestehen miissen. 
Eine umfassende Arbeit ist es, die hier gethan werden muss und 
doch handelt es sich nur um Aussenwerke, die genommen werden 
miissen. In die innern Dinge, in das was lebt und wirklich 
Kraft hat in jeder Religion, fiihren uns diese Forschungen nicht 
hinein. Denn der Kern und das Mark einer jeden Religion liegt 
in dem ihr eigentiimlichen, nicht in dem, was eine Nation und 
eine Religion von der andern iiberkommen hat, liegt in den ori- 
ginalen Schépfungen von Persénlichkeiten und nicht in dem, 
was eine Generation der andern iberliefert. Zum Verstandnis 
der Apokalypse brauchen wir eine Fiille eschatologischen und 
mythologischen Wissens, beim Verstaéndnis des Evangeliums kén- 
nen wir diese zum allergréssten Teil entbehren. Und doch muss 
auch diese Arbeit gethan werden, und sie bleibt lehrreich in 
mancher Beziehung. Sie macht bescheiden und demiitig, sie zeigt, 
wie der einzelne und das einzelne Menschengeschlecht eine Welle 
nur ist im Strom des unendlichen Lebens der Geschichte, sie 
lehrt, wie unendlich viel ein jedes Geschlecht von den Erkennt- 
nissen, den Stimmungen und Gefiihlen unbesehen halb verstan- 
den, halb unverstanden heriibernimmt von vergangenen Geschlech- 
tern. Sie scharft aber auch, und das ist das wertvollste daran, 





1) vgl. 214 ff. und 172ff. Die dort gegebene Priifung der Laster- 
kataloge aus dem Urchristentum ist, so anregend die Zusammen- 
stellung des Materials ist, durchaus verfehlt. 

2) ich erwahne gerade dieses Werk, weil ich es mehrfach in der 
vorliegenden Arbeit gebrauchte. 
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auf indirektem Wege den Blick fir das urspriingliche, das in 
einem jeden lebendigen Glauben erhalten ist, sie zeigt uns mittel- 
bar, wo die Quellen des lebendigen Lebens fliessen. 

Die vorliegende Arbeit zerfallt in zwei Teile. Im ersten 
Teil habe ich versucht, einen Uberblick tiber die ungemein 
schwierigen litterarischen Verhaltnisse der in Betracht kommen- 
den Litteratur zu geben. Im zweiten Teil gebe ich dann eine 
Rekonstruktion der Uberlieferung, eine Darstellung ihres Ur- 
sprungs und ihrer Geschichte. In diesem habe ich die einzelnen 
in Betracht kommenden Quellen sehr ausfihrlich citiert. Ich 
glaubte, dass dies nétig sei, weil die in Betracht kommende Lit- 
teratur sehr zerstreut und schwer zuganglich ist. Auch bietet 
der zweite Teil oft den Beweis fiir die im ersten Teil gegebene 
Darstellung des Verhaltnisses der Quellen zu einander, welche 
oft bei der Fiille des Stoffes sehr kurz zusammengefasst werden 
musste. 


Die Aufstellung des Problems, 


I. Uberschaut man die eschatologischen Partieen des neuen 
Testaments, und in erster Linie diejenigen, in welchen die furcht- 
baren Note und Drangsale der letzten Zeit kurz vor dem Gericht 
Gottes behandelt werden, so bekommt man in erster Linie den 
Eindruck, dass hier eine fragmentarische inur_bruchstiickweise 
erhaltene Uberlieferung vorliegt, welche auf gréssere verborgene 
Zusammenhange deutet. . 

Am deutlichsten tritt dieser Charakter der Uberlieferung in 
Kap. XI der Offenbarung Johannes hervor. Ganz ratselhaft und 
plétzlich ist hier vor allem die Erscheinung des Tieres aus dem Abgrund 
des Mérders der beiden Zeugen (117). Mag man annehmen, dass in 
dem Ausdruck 10 Iyotov 66 avaSaivor && vig aBvooov die Hand 
des Redaktors der Apokalypse thatig gewesen ist, so muss in V. 7 
doch immerhin die Rede yon einer dimonischen Macht gewesen 
sein, welche die beiden Zeugen tétete. Es geht auf keinen Fall 
an, mit Spitta diese ganz aus dem Zusammenhang zu entfernen, 
wir erhalten dann ein nur um so ratselhafteres Fragment; das 
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plotzliche Aufhéren des Wirkens der Zeugen nach dreieinhalb 
Jahren muss doch durch irgend eine feindliche Gewalt herbei- 
gefiihrt sein. Wo aber hat man sich ferner das Auftreten der 
Zeugen und des Tieres zu denken? Nach V. 8 in Jerusalem. 
Beseitigt man in V. 8 die Worte dzov xai 6 xveLog avtor 
gotavewddy, so deutet doch immer der Zusammenhang mit 111 
u. 2 und der Umstand, dass in dem Erdbeben, welches den 
zebnten Teil der Stadt trifft, siebentausend Menschen umkamen, 
mit zwingender Gewalt auf Jerusalem. Fiir die Annahme, dass 
die Scene in Rom spiele, liegt auch nicht der leiseste Anhalt 
vor. Denn dass Jerusalem nicht 7 médug 4 meyady genannt 
werden kénne, ist eine Behauptung, deren Gegenteil sich erweisen 
lasst. Dass Rom sonst in der Apokalypse die grosse Stadt heisst, 
beweist nichts fiir die Beurteilung dieses ganz singuléren Ka- 
pitels. Wenn aber alles auf Jerusalem als den Schauplatz der 
Begebenheiten hinweist, dann entsteht die Frage: wie ist das 
Auftreten des Tieres, as doch sonst in der Apokalypse mit 
dem rémischen Imperium, mit Rom oder mit dem vom Euphrat 
wiederkehrenden Nero zusammenhangt, in Jerusalem zu erklaren? 
Eine vorschnelle Ausdeutung des einen Kapitel nach der Apo- 
kalypse niitzt hier nichts. Hs ist denn doch méglich, ja ziemlich 
gewiss, dass in der Apokalypse verschiedene Gedankenkreise 
dicht neben einander liegen. Ferner: wer sind die beiden Zeu- 
gen? was fir einen Zweck hat ihr Auftreten? weshalb und gegen 
wen verhingen sie die Plagen? in welchem Verhiltnis stehen sie 
zu dem Tiere? weshalb tétet gerade das Tier die Zeugen? Wer 
sind die xavomnodytes ext tyg vis, welche in den drei Tagen, 
in denen die Propheten im Tode liegen, sich freuen und sich 
Geschenke schicken? Hat man sie sich um Jerusalem versammelt 
zu denken, wie kommen sie dann dorthin? Sind es die rémi- 
schen Legionen, welche Jerusalem zertreten werden? aber wie 
kénnen diese als of xatovnovytec eri THS yng bezeichnet werden? 
Lauter offne Fragen, welche durch Quellenscheidung innerhalb 
des Kap. XI ihre Lésung niemals finden werden. 

Halten wir tiberdies fest, dass in Kap. XI die Gestalt des 
Antichrist in Jerusalem auftritt, dass sie mit Rom und dem 
rémischen Imperium mit den Heiden, welche Jerusalem zertreten, 
wie es scheint, nicht zusammenhangt. 

Dann erscheint als direktes Seitenstiick die eschatologische 
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Partie in dem zweiten Kapitel des II. Thessalonicherbrief, dessen 
Authenticitét ich annehme, ohne jedoch in meiner Untersuchung 
allzu grossen Wert auf diese Annahme zu legen. Hier ist das 
geheimnisvolle fragmentarische in der Darstellung offenbar sogar 
Absicht. Der Verfasser will nicht mehr sagen, als er sagt, er 
beruft sich auf miindliche Mitteilungen, man erhalt den Kindruck 
einer Geheimlehre, es ist Mysterium, von dem Paulus hier spricht 
Il 6 xali viv tO xaréxyov olate .... MOvoy 6 xavéxwy fete 
Ewg &% uéoou yévyntar. Wir héren von einem Menschen der Un- 
gesetzlichkeit, von einem Sohn des Verderbens, der kommen soll. 
Auch diese Gestalt des Antichristen tritt in Jerusalem auf, im 
Tempel Gottes wird er sich niederlassen, wird von sich behaupten, 
dass er Gott sei. — Sein Auftreten wird in der Kraftwirksamkeit 
des Satan geschehen, er wird Zeichen und ligenhafte Wunder 
thun, und wird die verlorenen unter den Menschen zu jeglicher 
Ungerechtigkeit verfiihren. — Auch hier also wieder ein Anti- 
christ, der mit dem rémischen Imperium gar nichts zu thun hat. 
Denn auch auf Caligula und dessen Einfall, seine Statue im 
Tempel von Jerusalem aufstellen zu lassen, lasst sich der Ab- 
schnitt nicht beziehen. Es wiirde gerade bei dieser Deutung das 
wichtigste fehlen, die angedrohte Erzwingung jener Tempelschan- 
dung durch Heeresgewalt. Hier ist nur von Zeichen, Wundern 
und Verfihrung die Rede. Im Gegenteil, es ist charakteristisch, 
dass hier eine vollkommen unpolitische Eschatologie vorliegt: 
ein Antichrist der als Pseudomessias in Jerusalem auftritt und 
Zeichen und Wunder thut; und wenn Paulus sagt, dass jener 
in jeglicher Weise die verlorenen Menschen zur Ungerechtigkeit 
verfiihren wird, dafir dass sie nicht empfanglich waren fir die 
Liebe zur Wahrheit zu ihrem Heil, so hat er ganz sichtlich die 
Juden vor Augen, denen, weil sie den wahren Messias verworfen 
haben, nun der falsche gesandt wird. Aber woher weiss Paulus 
das alles und wer ist der xavéywr, der erst aus dem Wege sein 
muss, ehe der Antichrist kommt? 

Ich wende mich einer dritten verwandten Stelle zu, der 
kleinen interessanten Partie innerhalb der Parusierede des Herrn 
Mtth. 24. Mark. 13. und nehme mit einer grossen Zahl der 
neueren Forscher an, dass die eigentlich apokalyptische Partie 
ein Stiick fremder Herkunft in der Umgebung echter Herren- 
worte ist. Auch ist klar, dass die Fassung des Matthaeus im 
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Vergleich mit der des Markus die urspriinglichere ist. Auch 
hier wieder dieselbe Erscheinung ratselhafter kurzer Andeutungen. 
Von einer graulichen Verwiistung, welche an heiliger Statte steht, 
ist die Rede, von einer darauf folgenden Flucht der Glaubigen, 
— man weiss nicht recht vor wem — von einer Verkirzung der 
Tage — man weiss nicht welcher Tage und ob eine bestimmte 
Zeitfrist gemeint ist, — von dem »Zeichen« des Menschensohnes, 
das ratselhaft bleibt, wenn auch die meisten Exegeten dariiber 
hinweglesen. Dass jedenfalls die Deutung auf die Belagerung 
von Jerusalem und die Flucht der Christen nach Pella erst 
nachtraglich in die Apokalypse hineingedeutet ist, wird immer 
allgemeiner zugestanden. Aber man entschliesst sich auch schwer, 
die Apokalypse aus der Zeit des Kaisers Caligula heraus zu ver- 
stehen. Wozu denn die Ermahnung zur Flucht, nachdem die 
grauliche Verwistung am Tempel geschehen ist? Gehdérte der 
Verfasser zu dem Stillen im Lande, welcher seine Landsleute 
abmahnen wollte, zu den Waffen zu greifen? Aber das hatte er 
deutlicher sagen kénnen. Ein Kampf um Leben und Tod ware 
doch wahrscheinlich schon vor der Aufstellung der Statue er- 
folgt. — Das einfachste ist: man benutze den IJ. Thessalonicher- 
brief zur Erklarung von Mtth. 24 und sage: die grauliche Ver- 
wistung ist der Antichrist, der seinen Sitz im Tempel von 
Jerusalem nimmt. Dann wird die dann erwahnte Flucht eine 
Flucht vor dem Antichrist und seiner Verfolgung sein. — Dann 
aber erhebt sich wieder die Frage, woher stammt dieser ganze 
Gedankenkreis, wie entstand diese Idee vom Antichrist im Tempel 
zu Jerusalem? — Gehdren am Ende Apok. 11, II Thess. 2, 
Mtth. 24 einem und demselben Gedankenkreis an, und wird es 
gelingen die zerstreuten Fragmente wieder wie in einem Brenn- 
spiegel zu vereinen? Sind uns.iiberhaupt ausserhalb des neuen 
Testaments noch Quellen zuganglich, die uns neue Aufsehliisse 
iiber diesen Ideenkreis verschaffen kénnten? — Solche Quellen 
sind in der That in reichstem Masse vorhanden. 

II. Gehen wir weiter hinab zu den eschatologischen Aus- 
fiihrungen der Kirchenvater, welche sie in Anlehnung an Daniel, 
die Apok., II Thess. 2, Matth. 24 etc. geben, so beobachten wir 
eine parallele Erscheinung, eine Menge von Ausfiihrungen, bei 
denen wir staunend fragen: wie kommen diese Ausleger auf 
Grund der neu- und alt-testamentlichen Schriften zu allen jenen 
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wunderbaren und phantastischen Vorstellungen, die wir gerade 
auf diesem Gebiete bei ihnen finden? Auch bei den willkiirlich- 
sten exegetischen Hinfallen und allegorisierenden Ausdeutungen 
sehen wir doch die Art und Weise, wie sie entstanden sind. Auf 
diesem Gebiet aber erdffnet sich eine Welt neuer eschatologischer 
Einfalle und kaum wird hier und da ein Bibelbeweis versucht, 
meistens nur behauptet. Und doch treten jene Behauptungen 
mit wunderbarer Beharrlichkeit auf, und wenn wir genauer zu- 
sehen, so gewahren wir in dem, was wir fir eine blosse Masse 
wunderlicher Phantasieen ansahen, Ordnung, Zusammenhang und 
System. 

Bei den apostolischen Vatern und den Apologeten darf man 
ja freilich Aufklarung iiber ein Kapitel der Eschatologie nicht 
suchen. Aber schon an Irenaeus liessen sich die oben auf- 
gestellten Satze deutlicher machen und durch eine Reihe von 
Beispielen belegen. Ich wahle jedoch lieber noch die Schrift 
Hippolyts wegi tov avtrxyoiotov zum Beweis, ein Uberblick wiber 
das gesammte Material wird weiter unten folgen. Hippolyt stellt 
im sechsten Kapitel folgende Antithesen auf: Ein Léwe ist 
Christus und ein Loéwe der Antichrist, Konig ist Christus und 
Ké6nig der Antichrist .... in der Beschneidung kam der Heiland 
in die Welt, und er wird in gleicher Weise kommen, es sandte 
der Herr Apostel zu allen Vélkern, und er wird gleicherweise 
falsche Apostel senden, es sammelte der Heiland die zerstreuten 
Schafe, und er wird gleicherweise das zerstreute Volk sammeln. 
Der Herr gab ein Siegel denen die an ihn glaubten, und er wird 
es gleicherweise geben; in Gestalt eines Menschen erschien der 
Heiland, auch er wird in Gestalt eines Menschen kommen; es 
stand auf der Herr und erwies sein heiliges Fleisch als einen 
Tempel, und er wird in Jerusalem den steinernen Tempel auf- 
richten. — Woher hat Hippolyt alle diese Notizen iiber den 
Antichrist? Man darf jedenfalls nicht sagen, dass aus der Ge- 
stalt Christi die einzelnen Ziige der Gestalt des Antichrist e con- 
trario erschlossen seien, eher scheint hier und da das umgekehrte 
der Fall zu sein (vgl. den letzten Satz und vorher: der Herr 
gab ein Siegel denen, die an ihn glaubten). Im folgenden wird 
ein Bibelbeweis nur fir den ersten Satz, dass Christus wie der 
Antichrist Aéwy genannt wiirde, beigebracht. Dann folgt ein 
Beweis (Kap. 15), dass der Antichrist aus dem Stamme Dan. 
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kommen werde, in Anlehnung an Gen. 4916.17 Jerem. 816. Diese 
unter den Kirchenvatern ausserordentlich weit verbreitete Idee 
scheint allerdings auf Grund jener alttestamentlichen Stellen — 
wann kénnen wir noch nicht sagen — entstanden zu sein. 
Aber ehe man auf den Einfall kam, jene Stellen auf den Anti- 
christ zu beziehen, musste doch erst einmal die Idee vorhanden 
sein, dass der Antichrist aus dem Volk Israel kommen werde. 
Diese Idee teilt auch Hippolyt, und damit ist ein anderes sehr 
wichtiges Moment gegeben: fiir Hippolyt ist das Romerreich nicht 
die antichristliche Macht; und das ist besonders deshalb merk- 
wiirdig, weil die Apok. des Johannes deutlich das rémische Reich 
als den letzten grossen Feind der Endzeit zeichnet und H. an 
und fiir sich bei seiner Beurteilung des Rémerreichs (Kap. 34~ 
am Ende) einer solchen Annahme persdnlich keineswegs abge- 
neigt sein konnte. H. findet sich mit Kap. 13 der Apok. so 
ab, dass er in der ersten Halfte desselben allerdings das rémische 
Imperium angedeutet fand, aber ihm ist dann der Antichrist das 
zweite Tier mit den zwei Hoérnern, das seine Herrschaft nach 
dem Verfall des rémischen Imperiums antreten werde. Man 
mége nachlesen, welche Gewalt H. dem Text der Apok. bei 
dieser Auslegung anthun muss (s. Kap. 49). Seine Exegese hat 
an diesem Punkt auch weiterhin wenig Beifall gefunden. Aber 
dennoch ist es eine bei fast allen Kirchenvatern von Irenaeus an 
gemeinsame Uberzeugung; das rémische Imperium ist nicht der 
Antichrist, sondern dieser wird nach dem Verfall des rémischen 
Reiches kommen. Das rémische Reich ist der xaréywy im 
2. Kapitel des II. Thessalonicherbriefes. In dieser Wendung 
hat die Sage vom Antichrist geradezu in die Geschichte einge- 
griffen und eine historische Mission gehabt. Er ist nun aber im 
héchsten Grade auffallig, dass trotz der Nachwirkung der Apok. 
jene Behauptung vom jiidischen Ursprung des Antichrist mit 
solcher Bestimmtheit auftritt, dass man mit solcher Hinstimmig- 
keit die durchaus ratselhafte Stelle des II. Thessalonicherbriefs 
deutete. Wie bald ist dagegen das Verstiindnis der Beziehungen 
der Apok. auf Nero geschwunden, wie unendlich verschieden und 
mannigfaltig sind hier die Auslegungen. — Wieder stehen wir 
vor der ratselhaften Annahme eines jiidischen Antichrist, der in 
Jerusalem auftritt. — Wie Irenaeus weiss H. (Kap. 43), dass die 
beiden Zeugen (Apok. 11) Elias und Henoch sein werden, fir 
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die Wiederkunft des Elias Bibelzeugnisse beizubringen wird ihm 
natiirlich leicht, aber woher er weiss, dass der Genosse des Elias 
Henoch sein werde, teilt er uns nicht mit. Auch diese Annahme, 
dass Elias und Henoch die beiden Zeugen sind, findet sich fast 
in der gesamten Uberlieferung der Kirchenviiter, selten werden 
andere Namen genannt. Wie erklart sich die Sicherheit dieser 
Uberlieferung? Einmal citiert Hippolyt sogar eine uns ginzlich 
unbekannte Quelle fiir seine Behauptungen als heilige Auktoritat 
(Kap. 15): »und ein anderer Prophet sagt: er (der Anti- 
christ) wird versammeln alle seine Macht von Sonnenaufgang bis 
Sonnenuntergang. Die er gerufen und die er nicht gerufen hat, 
werden mit ihm gehen. Er wird das Meer weiss machen von 
den Segeln seiner Fahrzeuge und die Ebene schwarz von den 
Schilden seiner Schaaren. Und wer ihm im Kriege begegnet, 
wird durchs Schwert fallen«. Dieselbe Stelle wiederholt er Kap. 54 
und bringt in diesem und dem folgenden Kapitel besonders auf- 
fallige Behauptungen tiber den Antichrist, deren Ankniipfungs- 
punkte im alten oder neuen Testament wir vergeblich suchen. 
Als nicht beweisend mag man immerhin das Vorkommen der 
seltsamen Kombination aus Dan. 7 und 11 ansehen, dass der 
Antichrist bei seinem ersten Auftreten die Kénige von Aegypten, 
Libyen und Aethiopien besiegen werde, eine Kombination, mit 
der sich dann weiter die Auslegung von Apok. 17 verbindet, — 
Ausfithrungen, in denen iibrigens H. von Irenaeus abhangig ist. 
Schwerer erklirbar ist wieder, dass H. weiss, dass jener zunachst 
Tyrus und Berytus zerstéren wird. — Aber das gesagte geniigt 
fiir den Beweis, dass H. in seiner Schrift wegt tod avreyolotov 
von einer Tradition abhingig ist, die zwar mit manchen eschato- 
logischen Partieen alten und neuen Testaments Parallelen hat, 
aber doch sich ganz bestimmt und konkret als eine selbststandige 
Uberlieferung heraushebt. Ja vielleicht entlehnte H. die Uber- 
lieferung schon einer von ihm als zoogreyg citierten Schrift. 
Als zweites Beispiel wihle ich den Kommentar des Victo- 
rinus. — V. bemerkt zu der Weissagung der Hungersnot im 
dritten Siegel: »eigentlich aber bezieht sich das Wort auf die 
Zeiten des Antichrist, wann eine grosse Hungersnot sein wird«. 
Die Flucht des Weibes in der zweiten Halfte von Kap. 12 der 
Apok. bezieht er auf die Flucht der 144000, welche auf die 
Predigt des Elias hin gliubig geworden seien (unter Berufung 
Bousset, der Antichrist. 9 
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auf Luk. 2121). Dass der Drache das Wasser hinter dem Weibe 
her ausspeit, bedeutet ihm, dass der Antichrist ein Heer zur Ver- 
folgung jener aussendet. Dass die Erde ihren Mund 6ffnet, be- 
deutet die wunderbare Errettung von jenem Heere durch Gott. 
Obwohl er die Nero-Deutung festhalt, verbindet er mit dieser in 
bemerkenswerter Weise eine andere. Nero wird unter anderm 
Namen als Antichrist auftreten. Und, heisst es dann weiter (zu 
Kap. 13) »Lust nach Weibern wird er nicht kennen und keinen 
Gott seiner Vater anerkennen. Denn er wird das Volk der Be- 
schneidung nicht verfiihren kénnen, wenn er nicht als Schutzherr 
des Gesetzes auftritt. Er wird endlich auch die Heiligen nicht 
zur Gétzenverehrung rufen, sondern zur Annahme der Beschnei- 
dung, wenn er etwa einige verfiihren kann. Er wird endlich so 
verfahren, dass er Christus von ihnen genannt wird. — Der 
falsche Prophet (Apok. 13B) wird bewirken, dass ihm eine goldne 
Statue im Tempel zu Jerusalem aufgestellt werde. Unter den 
Wundern dieses Pseudopropheten wird angefiihrt, dass er Tote 
auferwecke. Zu Apok. 132 ist von den duces, den Fihrern des 
Antichristen die Rede, 1420 wird Rache genommen an seinen 
(des Antichrist) Fiihrern oder Engeln. Man sieht, hier liegt 
wieder ein reiches Material eigenartiger Uberlieferung vor. Und 
wieder stehen wir vor der Gestalt des jiidischen Antichristen, 
welche sich hier nur seltsam mit der andern des Nero redivivus 
verschlingt. 

Doch um dasselbe Material nicht doppelt zu bringen, breche 
ich hier ab. Die beiden Beispiele beweisen zur Geniige was oben 
behauptet war, und es geniige hier die Versicherung, dass sich 
dieser Beweis noch eine ganze Weile fortsetzen liesse. Vorlaufig 
sel noch auf einiges aufmerksam gemacht: Je weiter wir in den 
Jahrhunderten hinaufkommen, desto reicher und ergiebiger werden 
die Quellen. Nun verhialt es sich aber keineswegs so, dass die 
spateren Quellen nur weitere Ausschmiickungen des in den 4lte- 
ren vorhandenen Materials brachten. Vielmehr bekommen wir 
gerade aus diesen noch manche notwendige Erganzung der frag- 
mentarischen und liickenhaften Uberlieferung der alteren Quellen. 
Wie erklart sich das? Wie mir scheint daraus, dass in sehr 
vielen Fallen die eschatologischen Enthillungen nicht schriftlich, 
sondern in miindlicher Tradition als Geheimlehre, die mit Furcht 
und Zittern behandelt wurde, weitergegeben sind. Daher tritt 
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die Uberlieferung in ihrem ganzen Reichtum erst in spiiteren 
Jahrhunderten an das Licht. Wie man von der Uberlieferung 
dachte, mag Hippolyt uns lehren (Kap. 29): »Dies Geliebter, teile 
ich mit Furcht Dir mit...... Denn wenn die seligen Pro- 
pheten vor uns, obwohl sie es wussten, es nicht offen verkiinden 
wollten, um den Seelen der Menschen keine Verwirrung zu be- 
reiten, sondern es in Gleichnis und Ratseln geheimnisvoll mit- 
teilten, indem sie sprachen »hier gilt der Verstand, der Weisheit 
hat«<, um wie viel mehr laufen wir Gefahr, wenn wir das von 
jenen verborgener Weise gesagte offenkundig aussprechen?« Hierzu 
ist zu vergleichen Sibyll X 290 ro dé oty Gua martes tonow, 
od yao zavtwyv zdvea. Sehr bezeichnend ist, dass Sulpicius 
Severus (hist. II. 14) die Sage vom Antichrist nach einem miind- 
lichen Vermachtnis des Martin v. Tours aufzeichnet. Also noch 
zu den Zeiten des heiligen Martin iberlieferte man die Geheim- 
lehre vom Antichrist von Mund zu Mund, Interessant ist auch 
die Stelle bei Origenes wtber II. Thess. 21ff— (in Matthaeum 
Komm. IV. 329)1) forte quoniam apud Judaeos erant quidam 
sive per scripturas profitentes de temporibus consummationis se 
scire sive de secretis, ideo haec scribit docens discipulos suos 
ut nemini credant talia profitenti. Auch im carmen apologeticum 
des Commodian heisst es 936: de quo pauca tamen suggero quae 
legi secreta, 

Ich gebe im folgenden Abschnitt einen Uberblick iiber die 
benutzten Quellen. Ausser den Kirchenvatern kommen hier na- 
mentlich die spaiteren und spitesten christlichen Apokalypsen in 
Betracht. Eine Menge Material ist hier freilich unerreichbar, die 
syrischen, koptischen, slavischen Handschriften werden noch eine 
reiche Ausbeute liefern. Da die Uberlieferung der Sage vom 
Antichrist ausserordentlich stabil ist, so werden die noch fehlenden 
Ausliufer der Uberlieferung an dem Gesammtbilde sehr wenig 
andern. 


1) Die Stelle verdanke ich Bornemann, Kommentar z. d. Thess.-Br. 
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I. Teil. Die Quellen. 


i. 


Die erste Gruppe der in Betracht kommenden Schriften 
schliesst sich an jene hochinteressante Apokalypse an, welche 
Caspari, Briefe, Abhandlungen etc 1890 208ff. (Text) 429 ff. 
(Abhandlung) verdffentlicht hat. Die Schrift ist erhalten im 
Cod. Barberinus XIV 44 saec. VIII unter dem Titel: dicta sancti 
Effrem de fine mundi et consummatio saeculi et conturbatio gen- 
tium und einem Cod. Sangall 108 4° saec. VIII unter dem Titel: 
incipit sermo sancti ysidori de fine mundi. 

Die Schrift hat von Kap. 1—4 mehr den Charakter einer 
Predigt, von Kap. 5 an wird in der tblichen Weise der Apo- 
kalyptik in einfach ruhigem Fluss der Rede erzahlt. Einen An- 
halt zur Zeitbestimmung finden wir gleich im ersten Kapitel in 
folgenden Siatzen: et in his omnibus bella Persarum sunt. — in illis 
diebus veniunt (venient) ad regnum Romanum duo fratres et uno 
quidem animo praesunt (?), sed quoniam unus praecedit alium, 
fiet inter eos scidium. Caspari hat den Nachweis erbracht, dass 
diese Andeutungen in die Regierungszeit der Casaren Valentinian 
und Valens fihren, von denen der erstere 364 zum rémischen 
Kaiser gewahlt wurde, der letztere von seinem Bruder bald darauf 
zum Mitkaiser ernannt wurde. »fiet inter eos scidium« bezieht C, 
auf die bald darauf erfolgte Teilung des Reiches. Es kénnte 
immerhin die Frage erhoben werden, ob der Apokalyptiker in 
dem fiet—scidium nicht einen von ihm erwarteten — nicht einge- 
troffenen — Zwist zwischen den Briidern weissagt (beachte das 
Futurum). Dazu wiirde dann auch das »quoniam (quia) unus 
praecedit alium« besser passen. Jedenfalls hat C. Recht, wenn 
er den Passus erst am Ende der Regierungszeit des Valentinian 
geschrieben sein lasst, um 373, da damals erst der Krieg mit den 
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Persern wieder ausbrach. — Also wire die vorliegende Schrift 
um 373 entstanden? Gegen diesen Schluss erhebt C. jedoch 
Bedenken. Man miisste dann namlich annehmen, dass der Ver- 
fasser in sibyllinischem Stil seine eigne Zeit als zukiinftig ge- 
weissagt hatte. Da diese sibyllinische Art sich sonst in der 
ganzen Schrift nicht nachweisen lasse, so sei eher zu vermuten, 
dass der Verfasser ein Stiick fremden (sibyllinischen) Ursprungs 
in ganz ungeschickter Weise in seine Schrift verwoben habe. 
Wir hatten dann nur an dem Alter der Handschriften, in denen 
unsere Schrift erhalten ist, einen Anhalt zur Bestimmung ihres 
Alters. Aber diese Vermutungen C.’s sind grundlos. Es tritt 
ziemlich klar schon bei einer einfachen Lektiire unsres Stiickes 
heryor, dass der Verfasser eine alte, nicht zeitgeschichtliche Weis- 
sagung vom Antichrist nur mit einer kurzen historischen und 
paranetischen LEinleitung versehen weiter gegeben hat. Diese 
Behauptung wird durch die unten folgende Zusammenstellung der 
Quellen bewiesen werden. — Der Verfasser redet selbst nur in 
den ersten Kapiteln, indem er teils die folgende Apokalypse in 
den Zusammenhang seiner Zeit hineinstellt, teils allgemein ge- 
haltene Pardnesen voranschickt. Es ist also gerade das erste 
Kapitel zur Zeitbestimmung zu benutzen. Es ist auch ziemlich 
undenkbar, dass ein Jahrhunderte spater lebender Verfasser eine 
so konkrete altere Weissagung aufgenommen haben sollte, wenn 
er sie nicht in seiner Zeit erfiillt gesehen hatte. Wir haben also 
in der Apokalypse vom Antichrist eine Schrift, welche um das 
Jahr 373 entstanden ist. 

II. Im einer sehr scharfsinnigen Untersuchung bespricht 
Caspari dann das Verhaltnis dieser Apokalypse zu Ephraems 
Werken1). Leider hat er dabei versiumt sich tiber die Uber- 
lieferung der in Betracht kommenden Schriften des Ephraem 
zu orientieren. Die Ausgabe des Ephraem von Assemani ist 
namlich in einer unglaublich liederlichen Weise gearbeitet. 
Das vorliegende Handschriftenmaterial ist ohne Sichtung einfach 





1) ich nehme vorlaiufig an, dass die in Betracht kommenden grie- 
chischen Homilien yon Ephraem stammen. Irgend welche Griinde da- 
gegen scheinen mir nicht vorhanden. Jedenfalls hingt die ganze in 
Betracht kommende Litteratur eng mit dem Namen Ephraems zusammen 
(vgl. die weiter unten zu besprechende syrische Homilie de antichristo, 
die ebenfalls unter Ephraems Namen iiberliefert ist). 
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abgedruckt. Unter dem Namen des Ephraem sind namlich 
urspriinglich eine Unmasse einzelner Homilien in Umlauf ge- 
wesen. Diese sind dann — einige von ihnen gehérten auch wohl 
urspringlich zusammen — in den Handschriften zu grdsseren 
Komplexen verarbeitet und zwar in sehr verschiedener Weise, 
so dass wir nun vier selbstindige Stiicke a, b, c, d etwa in fol- 
genden Kombinationen wiederfinden: a+b; a+b+c;b+c 
+d; c+ d etc. etc. So kommt es, dass bei Assemani dieselben 
Stiicke sich drei-, vier-, finfmal vorfinden. In den seltensten 
Fallen ist das in der Ausgabe vermerkt. 

So findet sich der hier in erster Linie in Betracht kommende 
Abyog sig tHY magovolay Tov xvolov “al mEQL OVYTEhEiag TOD 
xOOMov xal sig THY zagovolay Tov ‘Avttygiotov Tom. II pag. 
222230, aber auch — es fehlt nur das Anfangsstiick — (II. 
222—225 E) in Tom. III 134—-43 und zwar hier in einer viel 
besseren Recension. Zahlreiche kleinere Partieen sind in den 
Ausfihrungen der ersten Recension iiberhaupt verschwunden, 
und die Urspriinglichkeit der letzteren Recension kann durch 
‘eine Vergleichung mit der lateinischen Ausgabe des Gerard 
Vossius Antwerpen 1619 pag. 172ff., welche tbrigens teilweise 
nach noch wertvolleren Handschriften gemacht ist, und mit der 
weiter unten zu erwaihnenden Schrift des Pseudohippolytus zur 
Evidenz gebracht werden. Die Beweise im einzelnen werden 
weiter unten gebracht werden. Ein treffliches Mittel zur Her- 
stellung des Textes bietet ausserdem die yon Herrn Prof. W. Meyer 
gemachte Beobachtung, dass die Homilien des Ephraem in Ver- 
sen geschrieben und sogar iibersetzt sind. [Es sind freilich Verse 
ganz eigentiimlicher Art, von Messung der Quantititen, Hebun- 
gen und Senkungen muss man hier ganz absehen. Es werden 
nur die Silben gezihlt — der Vers stammt eben aus dem Orient 
und Ephraem ist vielleicht der erste, der ihn im syrischen an- 
wandte. Es kommen hier namentlich zwei Versarten in Betracht 
(vgl. die lateinische Ausgabe des Ephraem von Gerard Vossius, 
in der noch mit einem aliud metrum der Ubergang von einem 
Versmass zum andern angedeutet wird); erstens der Siebenzeiler: 
die einzelnen Verse bestehen aus je vierzehn Silben, in deren 
Mitte sich fast regelmassig die Casur befindet, je zwei Verse ge- 
héren zu einer Strophe zusammen; zweitens der Vierzeiler: 
jeder Vers besteht aus sechszehn Silben, nach der achten Silbe 
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haben wir durchgehend die Casur, und wenn irgend méglich fallt 
dann noch jede vierte Silbe mit einem Wortschluss zusammen. Wo 
ich Ephraem citiere, habe ich die Verse, so weit es ging, herge- 
stellt. Dabei konnte ich fiir de antichristo mehrere mir mit grosser 
Freundlichkeit von Herrn Prof. Meyer zur Verfiigung gestellte 
Kollationen und Abschriften von Handschriften 1) benutzen. Da 
der Text sich nach obigen Grundsatzen mit fast absoluter Sicher- 
heit herstellen lasst, so habe ich die Varianten der Handschriften 
nicht beigefiigt. Ich citiere die Schrift nach der Recension in 
Tom. III, soweit diese vorhanden ist. Das erste Stiick nach der 
Abschrift und den Kollationen von W. Meyer. Der Titel der 
Schrift lautete tibrigens nach der lateinischen Ausgabe und nach 
Pseudo-Hippolyt zegi tig ovrtedetag tob xdomov “ai 7cEQi Tov 
aytiyototov, nach den griechischen Handschriften tot ayiov 
"Egeaiu hoyog sig tov 2Aveiyeuotov. 

Uber weitere in Betracht kommende Schriften des Ephraem 
mége die folgende Tabelle aufklaren. Es handelt sich um vier 
in den verschiedenen Handschriften verschieden zusammengewiir- 
felte Stiicke: A um einen Adyocg zeQi tod oraveod, B einen 
hoyos sig tay OEvtégay magovolay tov Xovorod, C und D éea- 
THoELG “AL Gzcoxgloetg das jiingste Gericht betreffend. In Be- 
tracht kommen folgende Schriften wie sie in der Ausgabe vor- 
liegen: III 144—147 zreod cov onuelov tov oraveot; II 247—258 
Aéyog sig tov cipuov nat Cwozcordy otavedy xai eic iy OEvté- 
gay magovolay nai reel aydrne nai zdenuootyycg; IL 192—208 
eis THy Oevtéoav zagovolay tov x. y. I. Xo.; Il 377—393 éow- 
thoes “ai aoxgioerc; IL 209—220 weei tig xowyg avaota- 
gEwg nal mEtavoiac nal aydénng; III 215 ff. meet azcovayns éow- 
tyosig; III 371—375 sei weravoiag xal xeicews nal eg vay 
Osvtéoay magovolay. 

Ich stelle im folgenden diese sieben Schriften neben ein- 
ander, so wie sich die Seiten der betreffenden Stiicke — natiirlich 
nur ungefahr — entsprechen. Wo es notig war habe ich die 
Anfange der sich entsprechenden Abschnitte (ebenso das Ende 
von A BCD) durch die Unterabteilungen der Seiten bei Asse- 
mani genauer bezeichnet. Klar und deutlich treten durch die 
Querlinien die vier urspriinglichen Stiicke, aus denen die sieben 
Homilien zusammengesetzt sind, hervor. 

1) Vindob. theol. 165. Vatic. 1524. 1815. 2030. 2074. 
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Parallelen mit der Apokalypse vom Antichrist bietet in 
erster Linie noch unser Stiick B, das also nicht weniger als 
finfmal in der Ausgabe gedruckt ist. Das Resultat einer ge- 
naueren Untersuchung der Stiicke, welche ich aus Mangel an 
Raum nicht ausfihrlich wiedergeben kann, ist, dass zwei nicht 
unbetrachtlich von einander abweichende Recensionen dieses 
Stiickes vorhanden sind, von denen keine durchaus den Vorzug 
vor der andern verdient. Die eine Recension (I) liegt vor in 
III 144ff und II 192 ff, die andere (II) in II 250ff, 212 ff, 
III 373ff. (so, dass wieder die beiden letzten Zeugen mit ein- 
ander am engsten verwandt sind). Ich citiere mit Angabe der 
Recension. 

Ausserdem liegen direkte Beriihrungen von Kap. 2 der Apo- 
kalypse (also in dem parinetischen Teil) mit Ephraems Aoyoc 
mégu ustavoiag III 376—80, und mit dem zwanzigsten Stiick 
der wcxagrouot éEvegor I 294—99, noch enger mit der lateini- 
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schen Ubersetzung dieses Stiickes vor (liber de beatitudine animae) 
(Caspari 447. 456). Die Berithrungen mit den itbrigen von 
Caspari noch herangezogenen Schriften sind unwesentlicher Natur. 

Im ganzen ist nun das Verhaltnis zwischen de antichristo und 
Ephraems Schriften von Caspari richtig dargestellt. Dass de anti- 
christo von Ephraem selbst sein sollte, ist eine gegenstandslose 
Vermutung des einen Abschreibers. Aber dann hat Caspari 
recht gesehen: weder lassen sich Ephraems Ausfiihrungen aus 
der Apokalypse, noch diese aus jenen ableiten und erkliren (vgl. 
8. 454). 

Aber dieses Urteil bedarf noch der genaueren Fassung. 
Ephraem ist namlich keineswegs als Quelle fiir alle die Stellen 
anzunehmen, in denen von Caspari Parallelen nachgewiesen sind. 
Nur fir den paranetischen Teil Kap. II scheint mir eine Ab- 
hangigkeit von Ephraem gesichert. — Man muss sich auch hier 
wieder vor die Frage stellen: woher hat denn Ephraem das um- 
fangreiche eschatologische Material, tiber das er in seinen Ho- 
milien verfiigt? Die Antwort kann auch hier nur lauten, dass er 
sich dasselbe sicher nicht erdacht, sondern eben einer oder mehreren 
zu seiner Zeit vorhandenen Apokalypsen entlehnt hat. Dann 
aber liegt auch das weitere Urteil sehr nahe: in de antichristo 
haben wir dasselbe apokalyptische Material noch in einer relativ 
urspriinglichen — wenngleich auch schon tiberarbeiteten — Form, 
auf die der Verfasser jener Homilien sich stiitzte, — urspriing- 
licher, insofern wir hier die eigentliche Form der Apokalypse 
und nicht der Homilie vor uns haben. 

III. Weiter kommt in Betracht die unter dem Namen des 
Hippolytus sich (Lagarde 92 ff.) findende Homilie zregi ty¢ ov- 
telelac tov xOOMOY “ai TEL TOU arvtLXQlotOL nal Eig THY dsv- 
Téoay sagovoiay tov xvelov quay Inoot Xguorov. Uber diese 
Schrift kann ich mich kurz fassen. Sie ist in ihrer ersten Partie, 
die uns hier weniger interessiert, abhangig von dem echten Werk 
Hippolyts, von Kap. 22 an von Ephraems gleichnamiger Ho- 
milie, welche sich (s. 0. p. 22) in urspriinglicher Recension III 
134—143 findet, noch niher verwandt der dieser sehr nahe kom- 
menden, welche in der lateinischen Ausgabe vorliegt. Den Be- 
weis hierfiir werde ich in der Zusammenstellung im dritten Ab- 
schnitt durch eine Satz fiir Satz fortlaufende Vergleichung der 
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Texte erbringen. — Von Kap. 371) an benutzt Pseudo-Hippolyt 
diejenigen Stiicke in Ephraems Homilien, welche ich oben mit C 
und D bezeichnet habe?), In diesen Abschnitten, die vom Ge- 
richt handeln (vgl. den Titel xa eig tiv devtéoay magovotar 
Tov xvoelov Hucov Inoov Xgvotod), findet sich auch noch manches, 
was auf. eine vielleicht Pseudo-Hippolyt noch bekannte apo- 
kalyptische Tradition zuriickzufiihren ist. Im grossen und gan- 
zen aber ist die detaillierte Schilderung des Gerichts tiber die 
einzelnen Klassen der Menschen wohl dem Verfasser der Ho- 
milien als Eigentum zuzusprechen. 

IV. In diese Reihe gehért ferner die pseudojohanneische- 
Apokalypse bei Tischendorf apocalypses apocryphae XVIIIff. 
70ff. Die handschriftliche Uberlieferung variiert sehr stark- — 
Die Apokalypse will Enthillungen bringen, welche Johannes auf 
dem Berg Tabor nach der Auferstehung des Herrn empfing und 
verlauft in Rede und Gegenrede. Sie umfasst etwa denselben 
Stoff, wie Pseudo-Hippolyt von Kap. 22 an, beriihrt sich also in 
ihrer letzten Halfte mit den Stiicken C und D bei Ephraem (also. 
den gowryoerg und azcoxoloerc); vielleicht stammt daher auch 
die Frageform der Apokalypse. Sie scheint also von den Homilien 
des Ephraem abhangig zu sein. Doch wahrt sie im Anfang mehr 
die Form der Apokalypse, und apokalyptisches Material wird dem 
Verfasser derselben direkt zugianglich gewesen sein. Es zeigen 
sich ausserdem direkte Nachahmungen der kanonischen Apoka- 
lypse (vgl. Kap. 18). Uber die teilweise weit auseinandergehen- 
den Uberlieferungen der Handschriften ist zu urteilen, dass die- 
jenigen Handschriften den Vorzug verdienen, in welchen der 
Text des Ps.-Joh. sich am meisten der apokalyptischen Uber- 
lieferung unserer Gruppe nahert. Das ist in erster Linie E cod. 
Venet. Marc. class. II cod. XC. Am deutlichsten tritt dies in 
Kap. 6f. der Apok. hervor. Hier findet sich nur in E ein Bericht. 
tiber das anfangliche Auftreten des Antichrist, welcher genau die 
in unserer Gruppe vorliegende Tradition reprasentiert. Nach E. 
kommt B Parisiensis (N. 947, anno 1523) in Betracht, endlich 
auch A Venet. Mare. class. XI cod. XX (15. Jh.). 


1) Kap. 36 lehnt sich wieder an das echte Werk Hippolyts an. 
2) auch B, doch decken sich diese Stiicke wieder teilweise mit der 
Homilie III 134—143. 
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V. Ich erwahne hier ferner Cyrill von Jerusalem, der 
in der fiinfzehnten seiner Katechesen die Tradition vom Antichrist 
in der in unserer Gruppe vorliegenden Uberlieferung bringt. 
Bemerkenswert ist, dass schon Cyrill Anklinge an die égwryoerg 
nat eztoxoicetg des Ephraem zeigt. Es ist mir nicht ganz klar, 
ob eine genauere Schilderung des Gerichts sich nicht doch schon 
in einer apokalyptischen Uberlieferung, dann der gemeinsamen 
Quelle von Cyrill und Ephraem, annehmen liesse. 

VI. In diese Reihe gehért ferner die an Ephraem gr. sehr 
eng sich anschliessende Darstellung in der Dioptra des Philippus 
Solitarius III, 10f. (bei Migne Patrol. Graec 127). Immerhin 
finden sich selbst hier noch einige interessante und nicht direkt 
auf Ephraem zuriickzufiihrende Einzelziige. 

VII. Nur versuchsweise stelle ich endlich ein Fragment 
hierher, auf das Herr Prof. Bonwetsch mich aufmerksam machte. 
Es findet sich unter den Werken des Chrysostomus (Migne 61. 
776) unter der Uberschrift ei¢ tyy devrégayv zagovoiay rob 
nvolov yucv “I, Xo. nai zegi édenuoovvyc. Das Fragment be- 
ginnt hier mit dem Gericht (dem Zeichen des Menschensohnes). 
Die entsprechende vollstandige Antichristapokalypse ist im 
slavischen unter dem Namen des Palladius erhalten. 


EF) 

Ich komme zu einer zweiten Gruppe sehr interessanter, aber 
in ihren litterarischen Verhaltnissen ausserordentliche Schwierig- 
keiten bietender Schriften. 

Ich beginne mit der Besprechung eines der jiingsten Glieder. 
Es ist die in den Werken Bedas (Migne 90, p. 1183) und in 
Gottfried von Viterbos (f 1190), Pantheon lib. X sich findende 
Pharaphrase resp. Uberarbeitung einer alteren Sibylle, welche man 
mit einiger Wahrscheinlichkeit dem Gottfried v. Viterbo selbst 
zuschreibt?). Nach einer Schilderung von neun Generationen 
des Menschengeschlechts, in der manches an die Weissagungen 


1) vgl. zum folgenden Zezschwitz, vom rémischen Kaisertum deut- 
scher Nation, ein mittelalterliches Drama. Leipz. 1877. Gutschmid in 
Sybels historischer Zeitschrift Bd. 41, 145 ff. 

2) Zezschwitz 45, Usinger, Forschungen zur deutschen Geschichte 
X, 629. 
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des Lactanz anklingt, folgt die Beschreibung eines Regenten mit 
Namen C., dann folgt eine lange Reihe nicht naher feststellbarer, 
durch ihren Anfangsbuchstaben bezeichneter Regenten. Von 
Karl dem Grossen (K) an wird die Liste der deutschen Kaiser 
deutlich erkennbar und fortgefiihrt bis auf Friedrich I. und 
Heinrich VI. Dann folgen iiber die weiteren Herrscher phan- 
tastische Fabeleien, am Schluss die Schilderung eines letzten 
Herrschers, von dem es heisst rex nomine et animo constans 
(so in dem urspriinglichen Text des Gottfried v. Viterbo Monu- 
menta 22. 146, nicht rex nomine H animo constans!). Darauf 
folgt der Bericht vom Auftreten des Antichrist und vom Ende. 

Weiter hinab fihrt uns eine von Usinger a. a. O. 621 ff. 
veroffentlichte ahnliche Paraphrase, die nur bruchstiickweise er- 
halten ist. Sie beginnt — der Anfang ist etwas undeutlich — mit 
der Weissagung der Ottonen-Zeit und fithrt die Geschichte bis 
auf die Zeit Heinrich’s IV). An die Schilderung der Regierungs- 
zeit des letzteren schliesst sich die Schilderung eines byzantini- 
schen Herrschers. De illo tune debet rex procedere de Bizantio 
Romanorum et Graecorum habens scriptum in fronte, ut vindicet 
regnum christianorum, qui subiciet filios Hismahel et vincet 
eos et eruet regnum christianorum de jugo pessimo Sarracenorum . 
in illis diebus nemo poterit sub coelo regnum superare christi- 
anorum . postea gens Sarracenorum ascendet per 7 tempora et 
facient universa mala in toto orbe terrarum perimentque pene 
omnes christianos. post haec surget regnum Romanorum et per- 
eutiet eos, et erit post haec pax et regnum christianorum usque 
ad tempus antichristi. Es folgt kurz die Erwahnung der Herr- 
schaft des Antichrist, das Auftreten Gogs und Magogs und 
der Bericht, dass der letzte Kénig seine Krone in Jerusalem 
niederlegen werde. 

Gehen wir weiter hinter diese Sibyllinisten vom Ende des 
12. und 11. Jahrh. zuriick, so finden wir ein Werk, das der 
Ménch Adso*) auf Wunsch der Kénigin Gerberga 954 schrieb. 
Dieses iibernahm von ihm ein KéOlnischer Geistlicher Albuinus 
in einem dem Erzbischof Heribert gewidmeten Sammelwerk. So 


1) Gutschmid 149. Anm. 1. 
2) nach Zezschwitz und Gutschmid (a. a. O. 147). 
3) W. Meyer ludus de antichristo. Miinchen 1882, p. 4. 
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kursierte das Werk weiter unter des Albuin Namen und wurde 
gar unter Alcuins Werken (Migne 101, p. 1289) abgedruckt, 
auch unter Augustins Werken (Migne 40, p. 1130). Dies Werk 
ist bereits ein eschatologisches Sammelwerk. In seinem letzten 
Teil schreibt Adso nach eigner Angabe eine Sibylle aus. Und 
es war Zezschwitz’ Verdienst, nachgewiesen zu haben, dass 
die von Adso benutzte Sibylle dieselbe ist, welche dem Sibyllinist 
bei Beda zu Grunde liegt (p. 42 und Zusammenstellung der 
Texte p. 159). Die genaue Ubereinstimmung beginnt mit der 
Schilderung des letzten Herrschers. Die ganze bei Sib. Beda 
vorhergehende Herrscherliste stand also nicht in der gemein- 
samen Quelle. Nach der gemeinsamen Quelle lautete nun die 
Schilderung 
Sib. Beda Adso 

et tune exsurget rex nomine et tempore praedicti regis, cuius 
animo constans. ille idem con- nomen erit C, rex Romanorum 
stans erit rex Romanorum et  totius imperii . 

Graecorum. 

Es folgt eine Schilderung der herrlichen Erscheinung dieses 
Ké6nigs, der Reichtiimer, welche zu seiner Zeit vorhanden sein 
werden. Hs heisst ferner 
et ipse rex scripturam habebit hic semper habebit prae oculis 
ante oculos dicentem: scripturam ita dicentem: 
rex Romanorum omne sibi vindicet (at) regnum terrarum (Chri- 
stianorum). omnes ergo insulas et civitates (paganorum) devastabit 
et universa idolorum templa destruet et omnes paganos ad bap- 
tismum convocabit, et per omnia templa crux Christi (Jesu) 
erigetur. Unter der Regierung dieses Kénigs werden die Juden 
bekehrt werden. Er wird die Vélker Gog und Magog mit ihren 
12 resp. 22 Kénigreichen, welche Alexander der Grosse einst 
eingeschlossen hatte, besiegen .. (et postea rex) veniet (in) Jerusalem 
et ibi deposito (capitis) diademate (et omni habitu regali) relinquet 
Deo patri et filio eius Chr. J. regnum Christianorum (regnum 
Christianorum Deo patri relinquet et filio eius J. Chr.)1). Die 
Regierungszeit des Kaisers wird bei Sib. Beda auf 122 Jahre, 
bei Adso auf 112, in Handschriften 12 Jahre angegeben. Dass 
die Angabe von 12 Jahren die allein richtige, und die tbrigen 





1) Adso figt hinzu et erit sepulcrum eius gloriosum. 
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Angaben nichts weiter als fabelhafte Ausschmiickungen sind, be- 
weist eine tiberraschende Parellele aus der weiter unten zu be- 
sprechenden griechischen Danielapokalypse (Klostermann, Analecta 
116. 81): zat wer advov Bacrdetoer Eregog && aveod ery of’. 
nol ovtog mooLdwy tov Favatov adrobd sogevdH sig va ‘Tego- 
cdAvua, iva magaddon tiv Baotheiay advod tH FEp. 

Wer ist dieser Kénig, dessen Schilderung in allen diesen 
Quellen (vgl. oben auch den von Usinger veréffentlichte Sibylli- 
nisten) yorliegt? Durch Zusammenhalten der verschiedenen No- 
tizen, namentlich derjenigen beim Sib. - Beda: rex nomine et 
animo constans, und der Schilderung in dem Sib. aus Hein- 
rich’s IV. Zeit von den Siegen des betreffenden Kénigs tiber die 
Ismaeliten schliesst Gutschmid auf Constans II., so dass dann 
die gemeinsame Quelle am Anfang der Regierungszeit dieses 
Herrschers entstanden ware. Das hat etwas sehr bestechendes. 
Aber es ist doch zu beachten, dass Regierung und Persénlichkeit 
Constans II. sich durchaus nicht mit der dann als ganz phan- 
tastisch zu betrachtenden Schilderung decken, dass von Siegen 
tiber die Ismaeliten in der Adso und Sib.-Beda zu Grunde liegen- 
den Quelle nicht die Rede ist, dass das Wortspiel mit dem 
Namen des Kénigs schliesslich auch bei einem Constantius oder 
selbst Constantin dankbar ware. Auch passt die Schilderung der 
auftretenden Imperatoren ebenso gut in das vierte Jahrhundert, 
in die erste Zeit der christlichen Imperatoren, als in das siebente. 

Dagegen vollig berechtigt ist der Hinweis Zezschwitz1) dar- 
auf, dass.wir uns mit dem Schluss dieser apokalyptischen Uber- 
lieferung gar nicht mehr auf occidentalem, sondern auf orien- 
talem Gebiet befinden. Mit ihrem Schluss weist die Weissagung 
auf ihre Herkunft aus dem Orient. Hier konnte ja auch nur vor 
den Kreuzziigen die Idee entstehen, das der letzte rémische 
Kaiser nach Jerusalem ziehen und dort seine Krone niederlegen 
werde. So richtet denn Zezschwitz weiter sein Augenmerk auf 
das apokalyptische Sammelwerk, die Revelationes des Ps. - Me- 
thodius. In der genaueren Schilderung der Niederlegung der 
Krone in Jerusalem von Seiten des letzten Kaisers weist er eine 
direkte Parallele zwischen dem Sib. aus Heinrich IV. Zeit und 
Ps.-Methodius nach (p. 162), ebenso findet er eine Parallele in 


1) a. a. O. ps 43, 
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der Schilderung des Auftretens von Gog und Magog zwischen 
Ps.-M. und Adso (Sib.-Beda). 

Uber das Werk des Ps.- Methodius kann man nicht eher 
zur Klarheit kommen, als bis eine zuverlassige Ausgabe desselben 
vorliegt. Der zugingliche Text findet sich in den Monumenta 
patrum orthodoxographa 2. editio, Basil. 1569. Tom. I (grie- 
chisch 93 ff. und lateinisch 100ff.). Der griechische Text ist je- 
doch nach Gutschmid 152 eine freie Bearbeitung aus dem zwélften 
Jahrhundert. Verhaltnismassig viel wertvoller scheint die editio 
princeps Koln 1475 zu sein. Die Ausgaben des lateinischen 
Textes sind aus der editio Augsburg 1496 geflossen. Eine Zu- 
sammenstellung des griechischen (nach der 2. ed. der orthodoxogr.) 
und des lateinischen nach zwei alten Handschriften revidierten 
Textes giebt Caspari1) fir einige, fiir uns die wichtigsten Stiicke 
der interessanten Schrift. 

Nach Gutschmid fehlen in dem urspriinglichen griechischen 
Text nun fast alle die Stiicke, aus welchem man eine genauere 
Datierung der Schrift bisher hat gewinnen wollen (152f.). Nament- 
lich das grosse Stiick, in welchem eine Belagerung von Byzanz 
ausfiihrlich geschildert wird. Mit der zeitlichen Fixierung dieses 
Stiickes hat Zezschwitz sich besondere Mihe gegeben. Er deutet 
auf die Belagerung von Byzanz, welche in den Jahren 715ff. statt- 
fand, die drei Herrscher, welche in diesem Zusammenhang 
genannt werden, auf Philippicus Bardanes, Leo Isauricus, Con- 
stantin V. Copronymus (p. 64 ff.). Ich glaube, dass die Deutung 
gelungen ist, und verweise auf die interessante Parellele in der 
griechischen Dan.- Apok. 1172ff. Der Herrscher, der hier als 
der Befreier und Hersteller des Friedens geschildert wird, ist 
Leo der Isaurier, er regiert nach dem griechischen Text freilich 
36, aber nach der slavischen Ubersetzung 32 Jahre), wie Leo 
bei Ps.-Methodius in dem iiberarbeiteten Text. Vorher heisst 
es 11755 nai 0 péyag Dihinmos wera yhwoowy dExaouto 
nai ovvayInjoortar év vi “Escvahogy xai ovyeorncovar zbheuor. 
Hier haben wir den Philippicus Bardanes, Eine genaue Parallele 
findet sich 11761 tore fovs Bojoer vai Zyookdqos Foyrijce 
(iiber den Zyookopog Gutschmid 153). Ein Unterschied liegt 





1) Briefe und Abhandlungen p. 463 ff. 
2) nach einer giitigen Mitteilung des Herrn Prof. Bonwetsch. 
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freilich vor; in dem auf Leo folgenden Kaiser sieht die Dan.- 
Apok. den Kaiser der Endzeit, welcher in Jerusalem die Krone 
niederlegen wird, wihrend bei Ps.-M. sehr abfallig tiber diesen 
(Constantin V.) geurteilt wird. Das in der Dan.-Apok. sich 
findende Stiick mag wohl fritheren Datums sein, als das ver- 
wandte in Ps.-M. eingesprengte. Denn jene Erwartung eines 
frommen Kaisers als des Nachfolgers Leos kann nur vor der 
Regierung des verhassten Constantin entstanden sein. 

Fir die Zeitbestimmung des Ps.-M. haben wir nun mit der 
Erkenntnis, dass ein aus dem 8. Jh. stammendes Stiick in dieses 
Werk bereits interpoliert ist, einen terminus ad quem gewonnen. 
Auch Gutschmid halt fiir sicher, dass die Schrift vor dem Sturz 
der Ommajaden geschrieben wurde. Dieser Ansatz wird auch 
durch den Nachweis bestitigt, dass es Handschriften der latei-- 
nischen Ubersetzung der Schrift aus dem 8. und 9. Jahrh. giebt. 
Gutschmid will sogar mit einiger Bestimmtheit behaupten, dass 
die Schrift zwischen 676—678 entstanden sei. 

Es mag gewagt erscheinen, bei der ganzlichen Verwirrung 
der Textiiberlieferung des Methodiusbuches dariiber hinaus irgend 
ein weiteres Urteil iiber dasselbe auszusprechen. Doch glaube 
ich, dass man so viel behaupten kann, dass der lateinische und 
griechische Text in den Orthodoxographa zwei ganz verschiedenen 
Uberlieferungslinien angehéren, dass man also da, wo diese 
beiden Zeugen zusammentreffen, auf einem einigermassen sicheren 
Boden steht. Alle die Stiicke, welche Gutschmid auf Grund 
seiner besseren Handschriften ausgeschieden hat, erweisen sich 
auch durch eine solche Vergleichung als Interpolationen bald 
im lateinischen, bald im griechischen Text. 

Das Methodiusbuch ist ein apokalyptisches Sammelwerk, das 
jedoch von einem einheitlichen Gesichtspunkt beherrscht wird. 
Es ist unter dem gewaltigen und frischen Eindruck des unauf- 
haltsam und alles niederwerfenden Ansturmes des Islams gegen 
die gesammte damalige Kulturwelt geschrieben. Es lassen sich 
etwa 7 Stiicke in demselben unterscheiden: I. Ein Uberblick iiber 
die Urgeschichte der Vélker von Adam an. II. Der Sieg 
Gideons iiber die Ismaeliten ; am Schlusse desselben die bedeutsame 
Weissagung, dass diese einst wieder aus ihrem Wiistenaufenthalt 
hervorbrechen und die Welt zertrimmern werden, dass aber 
schliesslich das Reich der Rémer doch den Sieg behalten werde. 


; 
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III. Die Geschichte Alexanders des Grossen, die Erbauung des 
Felsenthores gegen Gog und Magog, die Weissagung des Hervorbre- 
chens dieser V6lker in den jiingsten Zeiten unter ihren vierundzwanzig 


_ Ko6nigen (vgl. Adso und Sib.-Beda); die Heirat zwischen Bisas 3), 


dem ersten Kénig von Byzanz, und Chuseth, der Mutter Alexanders, 
und deren Tochter Bisantia mit Romulus, qui et Armaeleus dic- 
tus?) IV. Eine Ausfithrung iiber Paulus Weissagung II. Thess. 2 
mit dem Nachweis, dass unter dem Reich, das bis zum Ende 
bleibt, das Rémerreich gemeint sei trotz der Herrschaft der 
Ismaeliten. V. Von der Schreckensherrschaft des Islam. 
VI. Von den glanzenden Siegen eines rémischen Herrschers (Gut- 
schmid wird hier, wenn er das Buch 676—678 entstanden sein 
lasst, Constantin IV. gefunden haben): rove depridioy éava- 
oryostou Baorhere “Ehdgver roe “Powaior, xadaneg cv Iew7og 
G70 Vavov mw oivoy. VII. Das Ende: Gog und Magog und 
ihre Besiegung durch den rémischen Kénig, die Geburt des 
Antichrist, die Niederlegung der Kénigskrone, die Herrschaft 
des Antichrist, das Endgericht. 

Das Verhaltnis zu den besprochenen Quellen liegt nun so, 
dass Adso und der Sib.- Bed. resp. ihre gemeinsame Quelle nur 
in einem Punkt mit Methodius zusammentreffen (s. unter N, III), 
mit dem Stiick VII aber nur entfernter verwandt sind, Sib. 
Usinger mit VII, Adso in dem ersten Teil seines Werkes mit IV 
und VII sich enger verwandt erweisen. Doch hat Adso hier 
nichts von der Weiterbildung der Sage bei Methodius, der zufolge 
die niedergelegte Krone mit dem Kreuz in den Himmel erhoben 
wird. 

Diese Beobachtungen legen uns die Vermutung von apoka- 
lyptischen Quellen nahe, die weit tiber Methodius hinaus liegen. 
Methodius ist nicht, wie Zezschwitz noch meinte, das letzte in 
Betracht kommende Glied in der Kette’), Auch Gutschmid hat 
schon bemerkt, dass Adso, Sib.- Beda (und -Usinger) auf eine 


1) tiber die Pragmatik dieser Fabeln s. Zezschwitz 52 ff. 

2) diese im griechischen Text sich nicht findende Glosse fihre 
ich an, weil sie die Gleichsetzung des jiidischen Antichrist Armillus, 
Armilaos = Romulus bestatigt. 

3) dem Urteil von Zezschwitz, p. 50, der in dem Bericht von Adso 
und Sib.-Beda eine spitere verallgemeinernde Auffassung erkennt, kann 
ich nicht zustimmen. Naheres wird weiter unten zu bringen sein. 

Bousset, der Antichrist. 3 


oT SRL Pace ae Heme 
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altere Schrift zuriickfiihren, die, wie er meint, zur Zeit Con- 
stans IJ. entstanden sei (642—68). In der Adso und Sib.-Beda 
zu Grunde liegenden Quelle findet sich die.oben erwahnte Aus- 
schmiickung des Berichtes von der Niederlegung der Krone noch 
nicht (jedoch schon bei Syb.-Usinger). 

Auch Zezschwitz ist schon weiter zuriickgegangen und ver- 
mutet, dass der geschichtliche Hintergrund der apokalyptischen 
Erwartungen des Methodiusbuches in der Regierungszeit des 
Kaisers Heraclius zu finden sei. Bei seinem siegreichen Einzug 
in Jerusalem soll Heraclius der Sage gemiiss, von einem Engel 
am Stadtthor Jerusalems aufgehalten, Kaiserkrone und kaiser- 
lichen Schmuck vor seinem Einzug niedergelegt haben (p. 58), 
ebenso soll Heraclius die Vélker Gog und Magog, welche Alex- 
ander der Grosse in den Kaspischen Felsen eingeschlossen hatte, 
zur Unterstiitzung gegen die Saracenen gerufen haben (p. 61). | 
Die Heracliussage sei der terminus a quo jener apokalyptischen 
Uberlieferung. Und in dieser Behauptung stimmt Gutschmid 
Zezschwitz bei. Aber es ist doch sehr die Frage, ob nicht der 
Ursprung derselben noch viel weiter hinauf zu verfolgen ist. 

Man ist jetzt in der gliicklichen Lage, den Sagenkreis noch 
viel weiter zuriickfibren zu kénnen.. Schon ein Blick in Mal- 
vendas grosses Sammelwerk de antichristo (I. 579) hatte in betreff 
der Sage von Gog und Magog auf die Hieronymus-Notiz fiihren 
kénnen ep. 778 ad Oceanum: ab ultima Macotide inter glacialem 
Tanain et Massagetarum immanes populos, ubi Caucasi rupibus 
feras gentes Alexandri claustra cohibent, erupisse Hunnorum 
examina (cf. Hegesipp de exc. Jer. V. 501). Dann hat Caspari 
463 ff. auf die Parallelen zwischen Ps.-M. und der Predigt des 
Ps.-Ephraem *) aufmerksam gemacht. Einmal findet sich in Ps.-E. 
Kap. 4 eine genaue Parallele mit Ps.-M. in der Schilderung von 
Gog und Magog. Und ferner lesen wir auch hier (Kap.5) den be- 
deutsamen Satz: et jam regnum Romanorum tollitur de medio et 
Christianorum imperium traditur Deo et Patri et tunc 
venit consummatio, cum coeperit consummari Romanorum regnum 
et expleti fuerint omnes principatus et potestates3). Gesetzt 


1) die Sage, dass Alexander gegen wilde Vdélkerschaften die 
kaspischen Thore erbaut, geht noch weiter zuriick. Plinius VI, 13. 

2) s. 0. 8. 20. 

3) die Heranziehung dieser Stelle aus I. Kor. 15 findet sich auch 
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auch den Fall, dass die Zweifel Casparis an der Datierung der 
Predigt um 373 berechtigt waren, so werden wir jedenfalls iiber 
die Zeit des Heraclius hinitbergefithrt. Denn in der Predigt des 
_Ephraem ist noch keine Spur von dem Einbruch des Islam zu 
finden, die Feinde des Rémerreiches sind die Perser. Dann kann 
aber die vorliegende apokalyptische Tradition nicht auf der 
Heracliussage beruhen, die doch erst nach 629 entstehen konnte. 

Nun kommt aber noch von anderer Seite eine willkommene 
Bestatigung des richtigen Ansatzes der Predigt des Ps.-Ephraem. 
Bei Th. J. Lamy Sancti Ephraem Syri Hymni et Sermones 
Tom. III 187 ff. 1) findet sich eine syrisch erhaltene Predigt: de 
Agog et Magog et de fine et consummatione. Diese zeigt nun 
mit der lat. Predigt und dem Methodius Buch die allergrésste 
Verwandtschaft: 

Ephr. III. 190: porro sicut Ps.-Ephr. 1: in illis diebus 
Nilus — crescendo inundat re- multi consurgent contra regnum 
gionem, accingent se regiones Romanum .. erunt enim com- 
contra imperium romanum, et motiones gentium. 
bellabunt gentes cum gentibus 
et regnum cum regno et ex 
una regione in alteram transi- 
bunt Romani veluti in fuga. 

Die frappierendste Ubereinstimmung aber findet sich zwischen 
Ephraem syr. c. 5 ff. und Predigt (c. 5) Ps.-Methodius VII%) in 
der Schilderung der wilden Vélkerschaften Gog und Magog, 
qui sunt ultra illas portas quas fecit Alexander. Mit Ps.-M. teilt 
 Ps.-E. die Aufzihlung der 24 Vélkerstiimme, und von der aus- 
fihrlichen Beschreibung dieser grausamen V6lkerschaften in 
Ephr. syr. sind die Parallelen in der Predigt des Ephraem und 
bei Ps.-M. nur diirftige Excerpte. Und hier werden nun auch 
Gog und Magog genannt, es sind die Hunnen, deren Einfalle 
in die edessenische Gegend genau in die Lebenszeit Ephraems 





bei Ps.-Methodius. Es liegt hier vielleicht eine direkte Abhangigkeit 
des Ps.-M. vor (vgl. Zezschwitz 56). 

1) auf diese interessante Schrift machte mich Herr Prof. W. Meyer 
aufmerksam. 

2) die von Caspari 463 ff. beigebrachten Parallelen zwischen Ps.-E. 
und Ps.-M. erkliren sich aus ihrer gemeinsamen Abhingigkeit von 


Ephraem syrus. 
3 x 
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fallen, wie denn eine armenische vita Ephraems erwahnt, dass er 
gegen die Hunnen geschrieben habe (Lamy 198. Anm. 2)!). 
Wir haben also hier die von Caspari vermutete gemeinsame Quelle 
fiir die Predigt und Ps.-M. und wahrscheinlich auch die historische 
Situation, in welcher die Gog- und Magog-Sage in der uns inter- 
essierenden Fassung entstanden ist. Von Kap. 8 an folgt nun 
in Ephr, syr. die eigentliche Legende vom Antichrist. Besondere 
Beziehungen zwischen Ephraem syr. und der Predigt habe ich 
hier nicht gefunden, man muss bei der grossen Stabilitét der 
Sage sehr vorsichtig in der Vergleichung zweier einzelner Quellen 
sein. Dagegen ist Ps.-Meth. VII offenbar abhangig von Ephraem 
(vgl. den Bericht von den Wundern des Antichrist und tber 
Henoch und Elias). In der Antichristsage hat Ephraem sehr viele 
archaistische Ziige. Dass Henoch und Elias von den Engeln - 
Michael und Gabriel erweckt werden (Kap. 12), habe ich nur 
noch in der athiopischen Petrusapokalyse gefunden ?). Hier sind 
sie es auch, welche den Antichrist ergreifen 5), In der Schilderung 
der Verbrennung der Erde kommt die Ps.-Joh.-Apok. Ephraem am 
nachsten. Gog und Magog werden (Kap. 7) von dem Erzengel 
Michael vernichtet. Derselbe Zug findet sich auch in der syri- 
schen Esraapokalyse (Kap. 13), welche Baethgen aus der Hand- 
schrift Sachau 1314) veréffentlicht hat. Von dieser Apokalypse 
wird weiter unten die Rede sein. 

Es wird schliesslich noch notwendig sein, das Verhiltnis 
der verschiedenen unter Ephraems Namen iiberlieferten Schriften 
zu einander zu untersuchen, auf die wir im Laufe unserer Unter- 
suchung bestandig zuriickgekommen sind. Es erheben sich zu- 
nachst tberhaupt Bedenken auch gegen die Echtheit der syrischen 
Predigt von Ephraem. Kap. 3 heisst es: extollent vocem sancti, 
et ascendet clamor eorum in coelum, exietque e deserto populus 
Hagarae Sarae ancillae filius, qui accepit foedus Abrahae mariti 





1) hierzu vgl. den Apok.-Komment. des Andreas ed. Sylburg, 
p. 9445: sivar d& tov Toy xai Maydy tes wiv Sxvdind * vn vouilovorw 
inegpogeia, aneg xaotusv ovvrixd ndons émtystov Baothetas xodvarPeand- 
TEOA HAL TOdEmLn@TEEA. 

2) Ps.-Johannes, Kap. 9 findet nach dem Tode der Zeugen die all- 
gemeine Totenerweckung durch Michael und Gabriel statt. 

3) dazu vgl. wieder Adso und Sib.-Beda. 

4) Z. A. T. W. VI, 204 ff. 
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Sarae et Hagar, et movebit se, ut in nomine deserti veniat 
tamquam legatus filii perditionis. — Es kann hier kaum ein 
_ Zweifel sein, dass hier die Araber gemeint sind, und im folgenden 
Kap. 3. 4 folgt eine sehr lebendige Schilderung der Verwiistung, 
welche dies Volk aus der Wiiste anrichten werde. Um so be- 
stimmter weist wieder die dann folgende Schilderung der Hunnen 
in eine frithere Zeit. Streicht man 3 (von exietque e deserto) 
und 4, so schliesst sich Kap. 5 genau an: tunc divina justitia 
advocat reges (namlich Gog und Magog). Die doppelte Schilderung 
eines Einfalles wilder Vélker 3f., 5ff. hat durchaus keinen 
Sinn. Ja, wir kénnen sogar noch genauer beweisen, dass der 
Text Ephraems interpoliert ist. Wir haben eine wortliche 
Parallele in der Aufzihlung der 24 Vélker Gogs und Magogs 
zwischen Ephraem und Ps.- Methodius; durch die Vergleichung 
stellt sich heraus, dass die Namen Thogarma, Medi, Persae, Ar- 
meni, »Turcae« eingetragen sind. Dann kommt auch die 
Zahl 24, die Methodius Lat. ausdriicklich zahlt, heraus, 
Nur die Chusaer sind doppelt aufgefiihrt. Sonst aber ist 
die Liste in Ephraem syr. und Meth. graec. und lat. in der 
That, was man auf den ersten Blick nicht glauben sollte, die 
gleiche. Es entsprechen sich die Nummern, (man beachte die 
oben notierten Interpolationen): E. 1—8; M. gr. 1—8; M. lat. 
1—2, 5—10 (M. lat. stellt die No. 18. 17 Mosach Tubal an 
3.u, 4. Stelle); E. 9—13. = M. gr. 14. 15. 18. 16. 17 = M. 
1, 16—20; E. 14—19 = M. gr. 9—13 (12 scheint = 17 + 18) 
= M. 1. 11—13. 4. 3. 15; E. 20—24 = M. 1. 14. 20—24 (bei 
M. g. fehlt 20. 21). Als 20 zihle ich bei E. Nemruchaei = 
M. 1. Lamarchiani (ein Blick in den syrischen Text zeigt die 
Méglichkeit dieser Verschiebung); 22. Phisolonici, pehovixcoe ist 
allerdings nicht unterzubringen, wenn man nicht annimmt, 
dass es entstanden aus of wa 197. 3. 

Sonst scheinen sich keine Bedenken gegen den Text zu erheben. 
Und gerade die lebendige Schilderung der Hunnen fiihrt uns in die 
Zeit Ephraems und lasst die Uberlieferung, welche die syrische 
Predigt dem Ephraem zuschreibt, als glaubwiirdig erscheinen. 

Zu untersuchen ist weiter die Predigt Ephraems. Ihre Da- 
tierung um das Jahr 373 bekommt nun eine willkommene 
Unterstiitzung durch die richtige Beziehung der geschilderten 
wilden Volkerschaften auf die Hunnen. Sollte doch auch die 
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Predigt von Ephraem stammen? Ich glaube die Frage verneinen 
zu miissen. Ephraem zeigt in der syrischen Predigt eine andre 
Anschauung von dem Untergang des rémischen Reiches. Kap. 8 
et surge in huius gentis loco regnum Romanorum, quod sub- 
jiciet terram usque ad fines eius, et nemo erit qui resistet ei. 
Postquam autem multiplicata fuerit iniquitas in terra .... tune 
exsurget justitia divina et funditus delebit populum, et ex per- 
ditione egressus veniet super terram vir iniquus (namlich der 
Antichrist). Dieses Urteil gegeniiber dem arianisch gesinnten 
rémischen Imperator kann uns bei Ephraem nicht wundern, In 
der lat. Predigt dagegen wird zum ersten Mal ausgesprochen, 
dass das rémische Imperium nicht untergehen, sondern freiwillig 
auf seine Gewalt verzichten werde. Daher ist die Predigt. 
Ephraem abzusprechen. Sie ist aber auf Grund von Ephraems 
Ausfihrungen bald nachher entstanden. Wie verhalt sich nun zu 
der syrischen die oben besprochene griechische Predigt Ephraems ? 
Die politischen Momente fehlen ihr vollstandig, das ist jedoch 
kein Grund, die Echtheit zu beanstanden, die Predigt handelt 
eben nur von der allerletzten Zeit. Wichtiger ist, dass im syri- 
schen Ephraem von der Erscheinung des Kreuzes beim Welt- 
gericht noch nicht die Rede ist, welche in den griechischen Ho- 
milien so stark hervorgehoben ist. Umgekehrt steht in dem 
Griechen nichts von der Rolle, welche Michael und Gabriel am 
Ende der Dinge spielen. — In dem einen bedeutsamen und sin- 
gularen Zug stimmen der Grieche und der Syrer iiberein: die 
Diener und Boten des Antichrist sind hier wie dort Damonen. 
Liegt im Griechen vielleicht eine Uberarbeitung des echten Werkes 
des Ephraem vor, so ist doch wohl das meiste in ihm auf diesen 
zuruckzufihren. 

Hier am Schluss kann nun von neuem die Frage nach der 
gemeinsamen Quelle von Adso II. und Sibyllinist Beda aufge- 
nommen werden. Sollte nicht doch diese Sibylle mit ihrem Hin- 
weis auf den rex nomine et animo constans weit vor der Zeit 
Constans IJ. anzusetzen sein? Die Idee wenigstens, dass der 
letzte Rémerkénig seine Krone Gott zuriickgeben werde, finden 
wir schon in einer Quelle des vierten Jahrhunderts. Sie ist kei- 
neswegs erst in der Heracliuszeit entstanden. Wir kénnen mit. 
Sicherheit den Satz aufstellen: In dieser Weise miisste sich die 
Anschauung, dass das Rémerreich vor den Tagen des Antichrist 


dyna one RR weet 
, ray. 


39 


zu Grunde gehen werde, sehr bald umwandeln, nachdem das 
romische Imperium christlich geworden war. Wenn wir aber 
iiber die Zeit des Heraclius hinaufgehen, dann freilich miissten 
wir gleich bis ins vierte Jahrhundert jene Quelle hinaufriicken. 
Denn der Imperator desselben wird iibereinstimmend als rex Ro- 
manorum et Graecorum geschildert. Daher bleiben nur zwei 
Méglichkeiten: entweder im 4. Jahrhundert oder in der Zeit 
nach Justinian nach dem Ké6nige nomine constans zu suchen. 
Dabei ist es doch méglich, dass in dem Wort constans nicht 
direkt der Name des Kénigs, sondern nur ein Wortspiel vorliegt, 
und dass so z. B. vielleicht Constantius gemeint sein kénnte 
(weniger wahrscheinlich ist es, dass schon Constantin I. gemeint. 
war). Die 12 Jahre, die fiir seine Regierungszeit angegeben wer- 
den, helfen uns allerdings nicht weiter. Diese Angabe ist ein- 
fach apokalyptische Phantasie, Der letzte Konig wird als Gegen- 
bild Alexanders des Grossen aufgefasst, dessen Regierungszeit 
im Ps.-M. auf 12 Jahre angesetzt wird. Wenn in der griechi- 
schen Danielapokalypse1) nach dem Kénig, der am Ende 12 
Jahre regieren wird, noch eine Zerteilung der Welt in vier Reiche 
geschildert wird, dann liegt auch hier ein Einfluss der Alexander- 
geschichte vor. 

Eine interessante Bestitigung dieser Sage giebt eine Beob- 
achtung, welche Zezschwitz?) gemacht hat. Gottfried v. Viterbo 
(s. 0. S. 27) besingt in jener Chronik Alexander den Grossen 
und lasst den Alexander sagen 

reddo tibi restituamque thronum 
Te solo dominante volo tibi regna relinqui. 
So verschlingen sich in den einzelnen Ziigen die Alexandersage 
und diejenige vom Antichrist. 

Es mag hier am Schluss noch ein andrer einzelner Zug aus 
dem vorliegenden Traditionskreis besprochen werden. Im ludus 
de antichristo, einem um 1160 gedichteten Drama, dessen Ver-. 
fasser im wesentlichen seine Ideen aus Adso bezogen hat’), und 
der deshalb als besondre Quelle bisher nicht besprochen wurde, 
wird geschildert, wie der Antichrist den griechischen Kénig im 
Krieg, den franzésischen durch Geschenke, den deutschen durch 





1) Klostermann 118. 84. 
2) p. 61 und Anm. 96. 
8) vgl. W. Meyer, der ludus de antichristo p. 10f. 14f. 
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Wunderzeichen sich unterwirft. Meyer hat die Quelle dieser 
Phantasieen in einer Stelle des Adso entdeckt: eriget se contra 
fideles tribus modis i. e. terrore, muneribus et miraculis; dabit 
credentibus in se auri atque argenti copias; quos autem muneribus 
corrumpere non poterit, terrore superabit; quos autem terrore non 
poterit vincere, signis et miraculis seducere tentabit (1294 A). Diese 
Phantasieen sind ibrigens noch weiter verbreitet, vgl. das Elu- 
cidarium (s. u.), in dem vier Arten von Verfiithrungen des Antichrist 
aufgezihlt werden: 1) divitiae; 2) terror; 3) sapientia; 4) signa 
et prodigia, ferner (s. u.) Eterianus: minis blanditiis et omnibus 
modis seducet. — Im Grunde aber gehen alle diese Stellen auf 
Hieronymus zuriick. y 

In seiner Auslegung zu Dan. XI 39 weiss dieser schon zu 
berichten: antichristus quoque multa deceptis munera largietur 
et terram suo exercitui dividet, quosque terrore non quieverit, sub- 
jugabit avaritia!). Kaum hat Hieronymus dies aus der dunklen 
Danielstelle, die er nicht einmal iibersetzen kann, erschlossen, 
er ist, wie noch gezeigt werden wird, auch durchaus abhangig 
von apokalyptischer Tradition), Man sieht wieder einmal deut- 
lich, wie tief hinab mit ihren Wurzeln selbst so scheinbar ent- 
legene und vereinzelte Ziige unsrer apokalyptischen Tradition 
reichen, Ubrigens ist es bemerkenswert, dass wir hier zum zweiten 
Mal eine Parallele zwischen der uns vorliegenden Gruppe der 
Quellen vom Antichrist und Hieronymus (s. 0. S. 34) finden. 
Es gehért also vielleicht auch die apokalyptische Tradition 3) des 
Hieronymus dem besprochenen Uberlieferungskreis an. 

So haben wir denn in den eben besprochenen Quellen einen 
litterarischen Zusammenhang vor Augen, der mit Ephraem be- 
ginnt und durch Ps.-Methodius und Adso hindurch bis zu den 
mittelalterlichen Sibyllinisten und dem Kaiserdrama aus der 
Hohenstaufenzeit hinabreicht. Wir kénnen sehen, wie die Sage 
vom Antichrist sich wandelt, als das rémische Imperium sich 
dem Christentum zuwandte, wie der Beginn der Volkerwanderung, 





1) der spanische Presbyter Beatus lehnt sich in seinem Kommentar 
p. 442 (ed. Florez) an Hieronymus an. 

2) tiber Hieronymus fiihrt auch die Notiz Cyprians hinaus: anti- 
christi minas et corruptelas et lupanaria (de mortalitate 15). 

3) diese findet sich namentlich im Daniel-Kommentar, dann in der 
ep. ad Algasiam quaestio XI. 
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der Einfall der Hunnen in ihr seine Spuren zuriickliess. Von 
byzantinischer Kaisergeschichte und den verheerenden Wirkungen 


der tiber das Abendland sich ergiessenden Hochflut des Islam 


erzahlt sie uns. Und wir sehen sie endlich verwe@ben mit der 
Geschichte des deutschen Kaisertums und der Kreuzziige. 


EEE, 

Eine dritte Gruppe von in Betracht kommenden Quellen 
besteht aus spiateren apokalyptischen Werken. In der Sticho- 
metrie des Nicephorus und der Synopse des Athanasius findet 
sich unter den alttestamentlichen Apocryphen ein Danielbuch. 
Ebenso ist in einem Verzeichnis von Apocryphen des Mechithar 
von Airivank 1290 eine 7. Vision des Daniel erwihnt 1). 

Der Text einer griechischen Danielapokalypse ist zuerst bei 
Tischendorf apocalypses apocr. XXX—XXXIII veréffentlicht, 
neuerdings in einem lesbaren Zustand von Klostermann (Analecta 
zur Septuaginta Leipz. 1895 p. 113 ff.). 

Eine armenische siebente Vision des Daniel ist von Gr. Ka- 
lemkiar in der Wiener Zeitschr. fiir die Kunde des Morgen- 
lands veréffentlicht (B. VI 109 ff. 227 ff.). 

In einer Vergleichung der beiden Schriften — vor dem Er- 
scheinen des Klostermannschen Textes — hat Zahn (Forschungen 
V. 119) nachgewiesen, dass beide, obwohl vollkommen different, 
auf eine gemeinsame Quelle zuriickgehen. Es wird sich darum 
handeln, diese Quelle noch deutlicher hervortreten zu lassen. 

In dem im sibyllinischen Stil gehaltenen Anfang haben 


‘beide Schriften viel gemeinsames. Doch spotten diese allgemein 


gehaltenen Prophezeiungen jeder Deutung. In einer wichtigen 
Ausfiihrung treffen aber beide Apokalypsen zusammen, in einer 
gegen Rom, die Siebenhiigelstadt, geschleuderten Weissagung, die 
deutlich auf das Ende des westrémischen Reiches hinweist (vgl. 
Armen. 2379. Graec. 1162s). Dort heisst es, nachdem vorher 
mit Namen von der Regierung des Olybrius (472) (= Orlogios 
Z. 12), wenn Zahns Vermutung a. a. O. 118 richtig ist, die Rede 
gewesen war: 

37. ot 0& viol THs azwlhelac Z. 30. Und der Kénig wird 
ornoléavtes Owoovor ta mg00w- sein Gesicht gegen Westen 
1 ADT MY eel THY OVOLY TOV TALov. wenden. 

1) Zahn, Forschungen B. V, 115. 116. 
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28. otal oor “Exvcdoge 2 Dann wehe Dir, Du Sieben- 
Tho tovaveyns oey_s, Ovay xv- hiigelige, wenn Dein Kénig ein 
nlwdig v760 otgatonédov woA- Jiingling ist. 
hot .... xed xoarroers) (au 
lesen statt catnoe) tO meroc- 
nLov ézci of Eheevy. 

Hier wie dort ist dann die Rede von dem Beginn der 
Gothenherrschaft, des Herrschergeschlechts »von einer andern 
Religion, das ist Arianus<, wie es in A heisst, des blonden Ge- 
schlechts, (ro EavSdv yévog), wie es in G. genannt wird. Ob aus 
A 23829—s2 die Errichtung des Exarchats von Ravenna heraus- 
zulesen ist, ist doch nicht ganz sicher. Gerade dieser Absatz. 
findet auch keine Parallele in G., ist also erst spaterer Eintrag. 
Gleich nach der Schilderung dieser Vorginge folgt dann in A 
die Schilderung der Herrschaft des Antichrist und des Endes,. 
auch in G. schliesst die Apokalypse mit den Ausfiihrungen iiber 
den Antichrist. 

Die den beiden Apokalypsen zu Grunde liegende Quelle 
tritt klar und deutlich heraus. Ihr Hauptbestand ist die alte 
Apokalypse vom Antichrist, Dieser sollte ja nach uralter Tra- 
dition kommen, wenn das rémische Reich in Triimmern lage. 
Es war nichts natiirlicher, als dass in der Zeit des untergehenden - 
westrémischen Reiches die alte Apokalypse vom Antichrist mit. 
einer zeitgeschichtlichen EHinleitung von neuem erschien. Der 
Name dieser Apokalypse war wohl jedenfalls: Apokalypse 
des Daniel; ob auch ihre Grundlage schon diesen Namen hatte? 
(s. 0.). 
Auf Grund dieser alteren Apokalypse sind dann die beiden 
jangeren (A und G) entstanden. In A findet sich 23024ff. vor- 
geschoben eine Weissagung der Geschicke Ostroms. Marcian 
wird 23119 mit Namen genannt, die Geschichte Leos I., Zenos, des 
Usurpators Basiliscus wird noch deutlich geschildert, Kalemkiar 
findet die Geschichte bis zum Kaiser Heraclius geweissagt, Zahn 
118 hat zu dieser Vermutung schon ein Fragezeichen gemacht. 
Wenn iibrigens 234 vom siebenhiigeligen Babylon — der Ver- 
fasser yon A hat diesen Terminus nicht mehr verstanden 23116 — ~ 
die Rede ist, dem Regiment einer Witwe und dem Drachen,. 


1) vgl. xeatynoe éai Z. 40. 
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welcher den Auslander verfolgen wird, so sind hier wieder Ele-- 
mente aus der A und G gemeinsamen Quelle aufgenommen (vgl. 
G. 11625.39 vor allem 11999). In G. findet sich ebenfalls eine 
von A yéllig unabhingige Weissagung iiber die Geschichte des 
ostrémischen Reiches, welche, wie es scheint, (11742) mit dem 
Untergang des westrémischen Reiches beginnt und bis Constantin V. 
reicht (s. 0. §. 31), so dass auch hier die Art der EKinschaltung 
sehr deutlich wird. Was die »Siebenhiigelige« bedeutet, hat auch 
der Verfasser von G. nicht mehr gewusst 11986. G. trennt also 
die Schilderung der Herrschaft des Antichrist von dem Unter- 
gang des westrémischen Reiches, er hat die Geschichte des ost- 
rémischen Reiches an die des westrémischen angehangt, wahrend 
A sie vorausschickte. 

In der gemeinschaftlichen Quelle zeigt sich sibyllinischer 
Stil. Der tritt namentlich deutlich in der Einleitung der Apo- 
kalypsen hervor. Auch ist der Beiname éztadogog fir Rom 
gerade der sibyllinischen Litteratur gelaufig. 

Im Zusammenhang hiermit verweise ich auch auf den Artikel 
von Kozak, die biblische apokryphe Litteratur bei den Slaven, 
Jahrb. f. protest. Theol. 1892 8S. 128 ff. Aus N. XVIII seiner 
Ausfihrungen ist zu ersehen, dass eine Visio Danielis auch siid- 
slavisch und russisch erhalten und bereits gedruckt ist. Die 
Stiicke sollen nach Kozak der griechischen Danielapokalypse 
entsprechen 1). Unter N. XX XVIII wird eine narratio de anti- 
christo erwahnt. Kozak giebt kurz den Inhalt an; sie enthalt 
eine Aufzeichnung der byzantinischen Kaiser, die Weissagnng 
von einer Hungersnot, und der Herrschaft einer Jungfrau, die 
wie einen Vogel den Antichrist empfangt, das Auftreten Johannes 
des Theologen, seinen Streit mit dem Antichrist, die Erscheinung 
des Elias und dessen Tod, Herrschaft des Antichrist und Ende 
der Welt %). 

Die Erwaihnung der Herrschaft einer Jungfrau ist interessant. 
Dazu ist zu vergleichen die mehrfache Erwihnung der Herrschaft 
einer Witwe in A und G. 119% xai é& cr wy elvar Grdea 


1) Herr Prof. Bonwetsch hatte die Giite mir einige Sticke der 
slayischen Apokalypse zu iibersetzen. — Sie scheint in der That iden- 
tisch mit der griechischen zu sein. 

2) noch zu erwahnen ist, dass eine vierzehnte Vision des Daniel 
sich in koptischen Handschriften findet (Klostermann 114). 
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xeporuov Pacrketoer yur wage év tH éEnralopy nai pLevy ve 
Cya tov Feov Fvoraoryora xa ovadetow ev wéow Hg Esta- 
Adpov Boros puvy uwsycdn héyovoa* tig Fe0s ahay éuov HOt 
tig OUvarae avtcotivae thy suryy Baothetav; xa evdtg oEt- 
odjostan 7 éxctahopos zai xavarcovtcaIjosron GUupryos Ev Bvd@. 
Danach folgt 119100 die Herrschaft des Antichrist. Vielleicht 
fallt von hier ein Licht auf eine dunkle Stelle der sibyllinischen 
Litteratur. Sib. III 75 lautet zai cove 7 aS LOGMOS UAL 


Taha UHOL yvuvanoG — BOOETAL AQYOMEVOS “OL mELIOMEVOS 7rEQL 
Mavtog. — evF Omov av xOGUoV mavtog yVon Baotkevon — nat 
bin yovody ve xai agyveov sig Gla diay — yohuov v nde 
aidnooy épnusgloy avIoumwy — é&g mdvecor diy, vote dy OFOL- 
yeia medmarta — ynoevoer xOouov omer av 80g aidéou 
vaiwv — oteavoy etdtéy. Bemerkenswert ist, dass hier die Er- 


scheinung des Antichrist (Belials) voraufgeht. 

Uber den Namen der Daniel-Apokalypse ist noch folgendes 
zu bemerken: Zahn 120 verweist (nach Lightfoot) auf eine sy- 
rische Handschrift bei Wright Cat. of syriac. mss. I 19, einen 
Miscellancodex saec. XII, welcher hinter den deuterokanonischen 
Zuthaten zu Daniel ein Fragment enthalt, aus dem »kleinen Da- 
niel iiber unsern Herrn (?) und das Ende der Welt«1). Hier 
dirften wir vielleicht die der aufgefundenen Quelle wiederum zu 
Grunde liegende Apokalypse vermuten. Zahn glaubt ferner, dass 
einer Notiz des Ebed Jesu (Assemani Bibl. Orient III. 15) zu- 
folge schon Hippolyt diese Apok., den kleinen Daniel, kommen- 
tiert hatte. Herr Prof. Bonwetsch, den ich um Rat fragte, ist 
geneigt, in der Notiz »der kleine (junge) Daniel und die Su- 
sannax nur ein und dasselbe Werk zu sehen, namlich das alt- 
testamentliche Apokryphon von der Historie der Susanna und des 
Daniel, -— Eine Klarheit iiber diesen Punkt zu erhalten ware 
mir héchst erwiinscht. Es ware ja sehr wichtig, wenn Hippolyt 
schon eine Apokalypse des Daniel gekannt und kommentiert 
hatte. Eine Unméglichkeit ist das nach dem oben iiber Hippolyt 
gesagten nicht mehr, Uber die Beziehungen der griechischen 
D.-A. zu Ps.-M., namentlich zu dem dort eingesprengten Stiick 





1) vgl. unter Nr, VII das iiber ein jiidisches Danielbuch des 9. Jh. 
gesagte. Auch in den falschlich dem Epiphanius zugeschriebenen vitae 


Prophetarum findet sich in der vita Daniels apokalyptisches. Fabri- 
cius I. 1128. 


Ma ke 3 vi 


A5 


von der Belagerung Konstantinopels, ist bereits oben (S. 31) die 
Rede gewesen, Ich notiere hier noch den bei Fabricius cod. 
pseudepigr. vet. test. I. 1140 erwahnten interessanten Titel einer 
Schrift: 1 tedevtala dgacrg tod usychov zeogytov Aa- 
vend, qrg dra vob é&y aylowg watedg yudy Medodlov Mara- 
owy epaveguIn 7UIy. 


Ey’. 

An die Spitze einer weiteren Gruppe von Schriften stelle 
ich die apokalyptischen Schriften, die unter dem Namen Liber 
Clementis discipuli 8. Petri oder auch Petri apostoli apocalypsis 
per Clementem etc. in arabischer, athiopischer und wahrscheinlich 
auch syrischer Sprache existieren. Einen Uberblick iiber die sehr 
verwickelte Uberlieferung des Buches giebt Bratke, Z. W. Th. 
1893. I. 454 ff. Die vollkommenste Ubersicht iiber diese bisher 
nirgends im Druck zugingliche Schrift giebt Dillmann?) fir die 
athiopische Ubersetzung derselben. Es kommen fiir uns aber in 
Betracht die eigentlichen eschatologischen Partieen, welche sich 
in dem zweiten und vierten Teil der Schrift (nach Dillmann) 
finden, von denen die erste eine Weissagung iiber den Islam, die 
zweite eine solche von der Herrschaft des Antichrist enthalt. 
Dass diese Stiicke zwei auseinandergesprengte Bestandteile einer 
urspriinglichen Apokalypse sind (Petrusapokalypse?), wird weiter 
unten klar werden. Das uns interessierende Stiick enthalt vor 
allem eine Weissagung von der Geschichte des Islam, deren Deu- 
tung Dillmann glanzend gelungen ist. Es werden zunachst 12 
Herrscher der Ommajaden gezihlt (Muhamed-Abu Bekr IT), deren 
vier erste mit dem Anfangsbuchstaben gekennzeichnet sind (Mu- 
hamed Abubekr Omar Othman). Dann wird durch 6 Herrscher 
die Geschichte bis Merwan II. verfolgt. Darauf folgt eine Schil- 
derung von Kampfen des Kénigs des Siidens (Merwan) mit dem 
K6nige des Ostens (Abassiden); es wird beschrieben, wie der K6- 
nig des Ostens Agypten einnimmt. Der Verfasser kennt vier 
Weltreiche: der Adler reprasentiert ihm das babylonische, der 
Panther das griechische, der Léwe das rémische (von diesem wird 
bemerkt: der Kénig Roms regiert bis zu meiner Wiederkunft), 
ein Tier Arné (Drache, Schlange): die Kinder Ed*jés. Dieses 





1) Gittinger gelehrte Nachrichten 1858, 185 ff. 
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steht an zweiter Stelle (wohl dem Rang nach), Es ist damit das 
Reich des Islam gemeint. Zu jener Zeit des Untergangs der 
Ommajadenherrschaft wird dann der Léwensohn sich erheben 
und itiber den Islam triumphieren. Der Léwensohn ist nach 
Dillmann Constantin Copronymus. Damaskus, die Hauptstadtt 
der Ommajaden, soll zerstért werden. Wenn aber der Liwen- 
sohn von seinen Ziigen zuriickkehrt, dann — wisse es Petrus — 
die Zeit des Endes ist nahe. Es folgt dann noch eine unver- 
stindliche Zeitbestimmung, wann dies alles geschehen soll. Hieran 
hat sich dann wahrscheinlich die jetzt im vierten Teil stehende 
Partie tiber den Antichrist angeschlossen. — Es liegt also hier 
eine Apokalypse vor, deren Auflésung restlos gelingt. 

Zum Beweise dessen, dass in der arabischen Petrusapokalypse 
ein fast identisches Werk vorliegt, mége man Nicoll Bibl. Bod- 
lejanae cod. manuscr. orient. catalog. Oxford 1821 II 149 ff. ein- 
sehen. Leider sind die Inhaltsangaben zu Kap. 31—44 nicht 
notiert. In Kap.46 haben wir schon die Erwahnung des Liwen- 
sohnes. Kap. 47 werden wie oben die vier Reiche aufgezahlt; 
das zweite Reich ist das der Beni’l] Abus, das vierte das der 
Rémer, quorum hoc ad Christi adventum mansurum est. Kap. 48 
bringt eine Beschreibung der Beni’l Abu, deren Anfang durch 
das Jahr Alexanders 923 bestimmt wird. Hine Abweichung 
zeigen die Kapitel 52 und 53, insofern hier der Léwensohn als 
ein Feind der Christen aufgefasst und seine Besiegung durch den 
Erzengel Michael verheissen wird. Zu Kap. 67 wird mitgeteilt: 
de egressu filii Dan maledicti, qui est antichristus et de descensu 
Eliae et Enoch, quodque hos ille interfecturus est et prodigia 
magna ac miracula multa editurus. 

Die Fragmente einer syrischen »Apokalypse des Simon 
Petrus«, welche Bratke 468 ff. mitteilt, standen auch in der athio- 
pischen Petrusapokalypse in dem zweiten und vierten Teil der- 
selben. Ein Vergleich der beiden bei Bratke 471f. und 481f. 
verdffentlichten Stiicke iiber den Antichrist zeigt, dass im einzelnen 
natiirlich stark verdndert ist. 

Wir haben also aller Wahrscheinlichkeit nach eine athio- 
pische, arabische und syrische Recension desselben Werkes, dessen 
apokalyptische Bestandteile um die Zeit des Sturzes der Omma- 
jaden-Herrschaft geschrieben wurden. 

Es ist ein gliicklicher Zufall, dass Dillmann iiber den Liéwen- 


Pen a ek es 
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‘sohn folgendes Bruchstiick (fol. 73a) wbersetzt hat: ich werde 
erwecken den Loéwensohn und er wird zerschlagen alle Kénige 
und sie zertreten, weil ich ihm die Gewalt gegeben habe, und 
also ist das Auftreten des Léwensohnes wie eines 
Mannes, der von seinem Schlaf erwacht. Diese Stelle 
steht in sichtbarer Beziehung zu der oben (S. 33) citierten aus 
dem Methodiusbuch (Teil VI). Da nun auch in der Erzahlung 
von der Geburt und dem ersten Auftreten des Antichristen 
(Bratke 481) sich eine enge Verwandtschaft zwischen der Athiop. 
P.-A. und Ps.-M. zeigt, so kénnen wir vermuten, dass Ps.-M. 
eine Quelle fiir die P.-A. war, wenn anders Gutschmid darin 
Recht hat, dass der byzantinische Herrscher bei Ps.-M. Con- 
stantin IV. war. 

Von hier aus lést sich uns nun weiter das litterarische 
Ritsel, welches die von Baethgen veréffentlichte 1) syrische Esra- 
apokalypse aufgiebt. Der Anfang der Apok. ist offenbar eine 
Uberarbeitung der Petrusapokalypse. Kap. 3 erscheint eine 
Schlange mit zw6lf Hérnern an ihrem Haupte und neun an ihrem 
Schwanze. Vergleicht man dies mit dem oben mitgeteilten, so 
wird es klar, dass hier die Ommajaden-Herrschaft gemeint ist. 
Die Zahl neun stimmt nicht zu der in der P.-A. gegebenen Auf- 
zeichnung der zweiten Reihe von Herrschern aus dem Hause der 
Ommajaden, aber diese kleine Differenz kann nicht stéren. Ein 
von Siiden kommender Adler zerstért die letzten Horner der 
Schlange — die Herrschaft der Abassiden. Von Osten kommt 
eine Otter, welche mit dem Lande Agypten in Verbindung steht: 
die Fatimidenherrschaft. Man sieht, dass hier die beiden Be- 
stimmungen »von Siiden« und »von Osten« aus der P.-A. einge- 
tragen und falsch bezogen sind. Die vier Kénige am Flusse des 
Euphrat, die Raben, welche von Osten kommen, sind die Tirken- 
sultanate, deren vier schon gleichzeitige Historiker aufzahlen. 
Dann ist im folgenden (Kap. 7) von den Siegen des jungen 
Lowen die Rede, 7 am Ende von der Zerstérung der Stadt Da- 
maskus, von 8 an folgt die Schilderung der Zeit des Antichristen. 
Es ist klar, es liegt hier eine Bearbeitung der P.-A. etwa aus 
der Zeit der ersten Kreuzziige vor. 





1) Z. A. T. W. VI, 200ff. aus der Handschrift Sachau 131 (Kénigl. 
Bibliothek zu Berlin). 
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Aber es lasst sich eine noch interessantere Beobachtung 
machen. Ich behaupte: die in Kap. 7 vorliegende Schilderung 
des Léwensohnes stammt nicht direkt aus der P.-A., sondern aus 
einer noch alteren Apokalypse aus der Zeit des Heraclius, welche 
schon der P.-A. und Ps.-M. zu Grunde lag. Es ist hier durch- 
weg von einem Kampf des Léwen mit einem Stiere die Rede. 
Von diesem war vorher gar nicht die Rede. Wenn es von ihm 
heisst, er namlich ist der Kénig der Raben (Kap. 7), so sieht 
man deutlich — schon aus dem Bilde — dass hier kompiliert ist. 
Der Stier, der »das Abendland aufregt«, ist Chosroes der Perser- 
kénig. Dieser riickte mit drei Heeren gegen Heraclius, der Stier 
hat drei Hérner, mit denen er stésst. Eins seiner Horner fihrt 
Krieg mit dem jungen Léwen: Heraclius; mit einem andern Heer 
liess Chosroes Konstantinopel belagern: in Ps.-Esra fasst der Stier 
einen bésen Plan gegen die sieben Hiigel und die Stadt Kon- 
stantinopel. Heraclius rief damals Tirkenschaaren zur Hilfe: 
in IV. Esra verbiindet sich der junge Léwe mit dem Leoparden 
vom Norden, mit dem viel Volk zieht, wie fliegende Heuschrecken. 
Dann wird der junge Lowe zwischen die Hérner des Stieres 
springen und beide abbrechen. Und dann heisst es zum Schluss: 
und der junge Léwe wird mit grosser Macht in das Land der 
Verheissung ziehen .... und nach Jerusalem’ wird er hinauf- 
steigen mit grossem Pomp und von dort wird er weggehen und 
in seine Kénigsstadt hinaufziehen. — Ich glaube kaum, dass mit 
dieser ganzen Schilderung urspriinglich irgend jemand anders als 
Heraclius und seine Besiegung des Chosroes gemeint sein kann. 

Es kommen folgende Erwigungen hinzu: Kurz vor dem ent- 
sprechenden Stiick in der aeth. P.-A., die vom Léwensohn handelt, 
findet sich eine Kaiserliste, die bis Heraclius reicht. (Ebenso in der 
arabischen Petrusapokalypse, Lagarde, Mitteilungen IV, 6ff.). Auch 
im Ps.-M. wird geschildert, wie der byzantinische Kénig auf 
seinem Siegeslauf gegen den Islam seinen Einzug in Jerusalem 
halt. Ist das eine Phantasie, oder nicht viel wahrscheinlicher 
Heriibernahme einer alten aus der Heraclius-Zeit stammenden 
Schilderung? Als Heraclius seinen Einzug in Konstantinopel 
hielt, glaubte man, das Weltende sei nahe1), damit vergleiche man 





1) Zezschwitz a. a. O. p. 57 ff., Z. hat dort ja diese Vermutung 
bereits ausgesprochen. 
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die oben citierte Stelle der P.-A.: wenn aber der Léwensohn von 
seinen Ziigen zuriickgekehrt sein wird, dann wisse es Petrus: die 
Zeit des Endes ist nahe. Der Verfasser der armenischen Daniel- 
apokalypse erwartet das Ende wahrscheinlich in der Zeit des 
Heraclius. 

So haben wir wieder neue Zusammenhange gewonnen. 
Pseudo-Methodius und die verwandten Recensionen der Petrus- 
apokalypse zeigen, wie die Apokalypse vom Antichrist sich in 
der Zeit des Hereinflutens des Islams wandelte. Das auf dem 
dunklen Untergrunde gezeichnete helle Lichtbild des siegreichen 
Léwensohnes ist wahrscheinlich noch Alteren Datums und findet 
seinen historischen Hintergrund in der Zeit des Heraclius. Die 
syrische Esraapokalypse ist ein lebendiges Zeugnis, wie unver- 
standene Weissagungen immer von neuem wieder weitergegeben 
und kombiniert wurden. 


Vv. 


Es folgt eine ausserordentlich interessante Gruppe. Als 
Hauptschriften in ihr sind zu nennen die den eschatologischen 
Ausfiihrungen des Lactantius zu Grunde liegende sibyllinische 
Quelle und das carmen apologeticum des Commodian. Das die 
folgenden Schriften verbindende Charakteristicum ist dieses, dass 
sie eine doppelte antichristliche Erscheinung kennen, einen Anti- 
christ als rémischen Kaiser (den wiederkehrenden Nero) und 
einen zweiten in Jerusalem auftretenden. 

Der eschatologische Teil des carmen apologeticum beginnt 
mit V. 791 (in der Ausgabe von Dombart, corp. scipt. eccles. 
lat. 15). Fir die Zeitbestimmung ist mustergiiltig, was Ebert in 
den Abhandlungen der kéniglich sichsischen Ges, d. Wissensch. 
Bd. V, p. 387 ff. ausgefiihrt hat. WVerfehlt ist die neuere Arbeit 
von Rovers 1) hieriiber. Man muss bei der Deutung desselben 
streng festhalten, dass mit dem Auftreten des Nero redivivus, 
(Cyrus) von V. 823 an die Zukunftsphantasieen des Verfassers 
beginnen. Wenn 871 davon die Rede ist, dass Nero zwei Ca- 
saren adoptiert (sibi addit), so ist dieser Zug nicht seitgeschicht- 
lich zu deuten. Vielmehr ist derselbe aus V. 911 zu deuten. 


1) apokalyptische Studién. 89 ff. 
Bousset, der Antichrist. 4 
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Der alten Sage vom Antichrist gemiss 1) wird dieser (der zweite 
Herrscher bei Commodian, welcher doch der eigentliche Antichrist 
ist) drei K6nige im Anfang seines Auftretens besiegen und téten. 
Diese drei Herrscher mussten beschafft werden, und so kommt 
Commodian zu der Idee, den Nero redivivus sich zwei Casaren 
zugesellen zu lassen. Die rémische Kaisergeschichte der Ver- 
gangenheit bot ihm dazu das Vorbild. Der schlimmste Fehler aber 
ware es zu fragen, wer nun die Casaren waren. So bleiben fir 
die zeitgeschichtliche Bestimmung des Gedichtes nur zwei Anhalts- 
punkte. Infolge des V. 810 geschilderten Auftretens der Gothen 
verlegt Ebert die Apokalypse unter Philippus Arabs oder Decius, 
doch meint er, in der schweren Verfolgungszeit unter Decius 
sei diese Dichtung schwerlich geschrieben. Jedoch erwahnt Com- 
modian V.808, dass der Anfang des Endes die jetzt stattfindende. 
siebente Verfolgung sei. Es ist nun doch bemerkenswert, dass 
in spateren Aufzihlungen der Christenverfolgungen die Verfol- 
gung des Decius immer als die siebente gilt, so bei Sulpicius 
Severus hist. sacr. I], 32, Hieronym. de script. eccles. Kap. 62 
(uber Alexander B. von Jerusalem; vgl. noch Kap. 67), Orosius 
lib. 721 (s. Malvenda de antichristo II, 132). Es ist also 
doch wahrscheinlich Commodians carmen apologeticum in der 
Verfolgungszeit unter Decius geschrieben. 

Lactantius bringt das fiir uns in Betracht kommende escha- 
tologische Material in den Jnstit. div. VII, 10ff. Er citiert als 
seine Quelle mehrfach eine Sibylle VII, 16 (VII, 18 alia Sibylla). 
Auch bei ihm bekommt wie bei Commodian der Antichrist einen 
Doppelganger, auch bei ihm tétet der zweite Antichrist (alter rex 
orietur ex Syria) den ersten, den letzten Herrscher des rémischen 
Reiches (qui reliquias illius prioris mali cum ipso simul deleat 
VII, 17. — Bemerkenswert ist ferner, dass wihrend sonst nach 
allgemeiner Uberlieferung zwei Zeugen gegen den Antichrist auf- 
treten, Elias und Henoch, Lactanz nur von einem Auftreten des 
Elias etwas weiss. Bei Commodian liegt eine doppelte Uberlie- 
ferung vor. 839. 850 ist nur von Elias die Rede, dann aber 853. 
856. 858 von Propheten im Plural, — eine hichst — 
Ineinanderafbeitung zweier Uberlieferungen. 

Wir werden aber nach dem gesagten kaum fehlgehen, — da 





1) das wird weiter unten naher begriindet werden. 
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auch sonst die Ubereinstimmung eine grosse ist, — wenn wir 
vermuten, dass Lactanz und Commodian in ihren eschatologischen 
Ausfiihrungen dieselben oder doch sehr abnliche sibyllinische Quellen 
vorlagen. Am nichsten kommt diesen anzunehmenden Quellen 
das Stiick in den Sibyllinen II 1547. Hier haben wir ebenfalls 
die Erscheinung des Antichrist 167. (Beliar) des Elias (allein) 
187f. Wie bei Commodian erscheinen hier am Ende die 10 (12?) 
Stémme 170f. Der Untergang der Welt wird ahnlich geschil- 
dert 186 ff. Die Schilderung des neuen Lebens ist der bei Lact. 
sich findenden ahnlich. Doch ist diese Sibylle iiberarbeitet und 
deckt bei weitem nicht den ganzen Stoff bei Lactanz und Com- 
modian, 

Diese sibyllinische Quelle, welche Commodian benutzt hat, 
muss nun in irgend einer Beziehung zu Hippolyt’s de antichristo 
stehen. Ich habe oben (S. 17) auf das unbekannte Citat auf- 
merksam gemacht, das Hipppolyt zweimal aus einem ungenannten 
Propheten bringt. ine Parallele findet sich im carmen apolo- 
geticum V. 891 ff. 

exsurget iterum in istius clade Neronis 

rex ab oriente[m] cum quattuor gentibus inde 
invitatque sibi quam multas gentes ad urbem, 
qui ferant auxilium, licet sit fortissimus ipse, 
implebitque mare navibus cum milia multa; 
et si quis occurrerit illi, mactabitur ense; 
captivatque prius Tyrum et Sidona subactas. 

Die Weissagung ist zwar auf Grund von Dan. 1140 ent- 
standen, aber die Parallele zwischen Hippolytus und Commodian 
wird durch die Danielstelle nicht erklart, hier lag eine gemein- 
same Quelle vor, welche nicht unser Daniel-Buch war. Auch 
findet sich bei Hippolyt kurz vor der Stelle, wo er das Citat aus 
dem seopytys zum zweiten Mal bringt, Kap. 52, noch eine Pa- 
rallele zu unserm Stick: td 0é Oguyuc adtod medtor Zovar emi 
Tvoov xai Brevrov. — Commodian und Lactanz lag wohl jeden- 
falls als gemeinsame Quelle eine Sibylle zn Grunde, Hippolyt 
citiert seine Quelle als Propheten. Identisch kénnen die beiden 
Schriften nicht gewesen sein, wenn sie auch in engster Beziehung 
standen. Wir kénnen annehmen, dass die Sibylle auf Grund 
des Propheten bei Hippolyt entstanden ist. Das umgekehrte 
wird schwerlich der Fall sein. Es kommt hinzu, dass die Sage 

4* 
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vom Antichrist, wie spater nachgewiesen werden wird, bei 
Hippolyt in einer entschieden urspriinglicheren Form vorliegt, als 
bei Lactanz und Commodian. Hat am Ende doch schon 
Hippolyt den kleinen Daniel gekannt und kommentiert, und war 
der &reoog zeogytys eben diese Schrift? 

Sulpicius Severus hat uns Dialog II, 14 die miindliche 
Uberlieferung des Martin vy. Tours tiber den Antichrist und das 
Ende mitgeteilt. Auch hier finden wir das Doppelbild vom 
Antichrist. Der eigentliche Antichrist tritt auch hier in Jeru- 
salem auf, und es heisst ganz deutlich: ipsum denique Neronem 
ab antichristo esse perimendum. 

Endlich ist hier zu erwaihnen die in Lagardes Reliquiae juris 
etc, p. 80f. sich findende kleine Schrift: @ufAtov Kdgjuevtoc 


~ SS / / = , « ~ 2 ~ 
mowrov tO xchotuevoy dtadnxn tov xvelov ruwv Inoov — 


Xouotot. — Hieraheisst es 811s: eyegdyoetae 0é nal év Ti 
dvoer Baoreds ahdd—rdog, teyov pyyorts molkag a@de0g ay- 
Iowmoxutdvog mhdvog .. . uLoor Tove sotovs, dudxurns. 
Dann heisst es 8240: tére ehevosrae 06 vidC TIS anwdsiac 6 
artizcahog nai tWovpevrog nal éwaoduevog etc. 

Wie spiater nachgewiesen werden wird, liegt in diesen Apo- 
kalypsen, in denen die Gestalt des Antichrist verdoppelt erscheint, 
eine Vermengung zweier Sagenkreise vor, der alten einfachen Sage 
vom Antichrist auf der einen, ihrer politischen Umdeutung auf 
Nero redivivus auf der andern Seite. Eine andere interessante 
Vermengung der Gedankenkreise liegt, wie schon oben 8. 18 be- 
merkt wurde, im Kommentar des Victorin yor. Victorin kennt 
nur eine antichristliche Erscheinung, und ihm ist noch die da- 
monische Gestalt des Nero der Antichrist. Er ist der einzige 
von allen Kommentatoren der Apokalypse bis zur Reformations- 
zeit, der noch wusste, dass die Nerosage eine Bedeutung fir die 
Johannesapokalypse gehabt habe. Aber Nero, der wieder- 
kehrende Nero, ist nun bei ihm zum jiidischen Antichrist ge- 
worden (das genauere s. unten). So ist also das Werk des 
Victorin in die vorliegende Gruppe von Schriften einzureihen. 

Der eine Zweig der Doppeliiberlieferung der Tradition vom 
Antichrist, welche schliesslich zu jenen wunderlichen Kombi- 
nationen gefiihrt hat, findet in der uns erhaltenen sibyllinischen 
Litteratur seine Hauptzeugnisse. Es kommen hier namentlich 
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das (II.) IIL, IV., V., VIII. (XIL, XIII.) Buch in Betracht !) 
Hier liegt tiberall die Verschmelzung der Nerosage mit der Sage 
vom Antichrist vor (vgl. hierzu Zahn, Z. f. K. W. u. K. L. 1886. 
32—45, 77-87, 337—52). Die Hauptstellen werden weiter 
unten alle besprochen werden. 

Zu erwaihnen ist hier endlich noch ein Stiick der visio 
Jesaiae. Kap. 3?) (etwa von 323 an) und Kap. 4 erscheint 
hier eine Apokalypse vom Antichrist eingesprengt, die deshalb 
vor allem interessant ist, weil in ihr in eine Altere deutlich er- 
kennbare apokalyptische Uberlieferung das Bild von dem Nero 
redivivus erst eingetragen ist, wie ebenfalls weiter unten nach- 
gewiesen werden wird. 

Im Anschluss an das ausgefiihrte mége hier noch ein An- 
hang iiber die in das erwihnte @iGAiov Kdjuevtog eingesprengte 
Apokalypse vom Antichrist folgen. Neuerdings ist namlich in 
den Text and Studies II. 3, p. 151ff. in lateinischer Sprache 
ein apokalyptisches Fragment verdéffentlicht, welches eben die 
alte im Bi@d. Kdqu. benutzte Quelle zu reprisentieren scheint, 
Die offenbar spatere ausfihrliche Schilderung der Verderbnis der 
Kirche vor dem Kommen des Antichrist B.-K. 8133—8238 stellt 
sich durch die lateinische Parallele nunmehr als Zusatz heraus 
und so erhalten wir wieder eine verhaltnismassig alte Quelle. 

Es heisst zum Schluss in dem lateinischen Fragment: Dexius 
erit nomen antichristi. James vermutet p. 188 hier den Namen 
Decius. Es spricht viel fiir diese Vermutung, nur steht der eine 
schwerwiegende Grund dagegen, dass mit dem Antichrist auch 
in dieser Apokalypse (vgl. B.-K.) wie in allen tbrigen kein 
rémischer Kaiser urspriinglich gemeint sein wird. Doch kénnte 
der Satz immerhin eine spatere Glosse sein, und diese wiirde 
dann bezeugen, dass unsere Apokalypse schon zur Zeit des 
Decius existiert habe. 

Jedenfalls ist die Apokalypse noch zu Zeiten der Christen- 
verfolgung geschrieben, wenn wir — was doch grosse Wahr- 
scheinlichkeit fiir sich hat — das Stiick B.-K. 8115 ff. ihr zuweisen 
diirfen. 

éyeoInoetar 0é nai év th Oto Baorders cAddguhog.... 


1) genaueres hiertiber weiter unten. 
2) in der Ausgabe von Dillmann, S. 15 ff. 
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. nveletoee O& nal edvav Bag- 


gota, O& é&v aon 
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enyVoElg almator. 


Gerade auf Decius wiirde diese Schilderung sehr gut passen. 
Darauf, dass hier eine Altere Quelle vorliegt, lassen auch 
die auffalligen Beriihrungen mit einigen eschatologischen Partieen 


von IV. Esra schliessen. 

et sonus et vox et1) maris 
bullitio. 

et in terra erunt monstrua . 
draconum generatio de homines 
similiter et serpentium. 


et mox nubserit femina, pariet 


Esra V. 7. mare Sodomiticum 
. . dabit vocem noctu. 

V. 8. et bestiae agrestes 
transmigrabunt regionem suam, 
et mulieres menstruatae parient 
monstra. 

VI, 21. et anniculi infantes lo- 


filios dicentes sermones per- quentur vocibus suis, et praeg- 
fectos. nantes immaturos parient infan- 
tes trium et quattuor mensium. 

WAL: 


Eine ganz gesonderte und erst hier am Schluss médglich 
gewordene Untersuchung erfordert die erst seit kurzem bekannt 
gewordene Apokalypse des Zephanja. Aus dieser liegen eine 
Reihe von Fragmenten in sahidischem, wie in untersahidischem 
Dialekt vor, welche zwei Recensionen einer Schrift reprisen- 
tieren, wie aus der Vergleichung der teilweise parallel laufenden 
Fragmente hervorgeht. Geordnet und iibersetzt sind die Frag- 
mente von Stern, Zeitschrift f. agyptische Sprache 1886, p. 115 ff. 
Fir unsere Untersuchung kommt das fiinfte und sechste Frag- 
ment (p. 122 ff.) in Betracht. 

Die Zeit der Zephanjaapokalypse ist nicht leicht zu_be- 
stimmen. Zwar wird diese Schrift schon von Clemens Alex. 3) 
citiert. Aber das Citat, das dieser bringt, welches stark an die 
Ascensio Jesaiae erinnert, findet sich in unsern Fragmenten nicht 8). 


1) ich citiere nach der etwas ausfiihrlicheren lateinischen Uber- 
lieferung. 

2) vgl. die Stelle bei Fabricius cod. pseud. vet. test. I, 1140. 

3) man vergleiche iibrigens den starken Anklang an die Ascensio.. 
am Ende des vierten Fragments, p. 122. 
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Und selbst wenn es sich wiederfinde, so kénnten wir doch von _ 
vornherein mit einiger Sicherheit vermuten, dass die von Clemens _ 
citierte Schrift nur in einem stark iberarbeiteten Zustand auf uns 
gekommen ist. Alle bisherigen Beobachtungen, ja schon ein 
Vergleich der beiden Recensionen der Z.-A. lehren das. 

Stern 8. 135 weist die Fragmente nach Sprache und Inhalt 
dem vierten Jahrhundert zu. Damit hiatten wir einen gewissen 
terminus ad quem fir den Ansatz der beiden Redaktionen zu 
Grunde liegenden Schrift gewonnen. Weitere Zeitbestimmungen 
sind dann nur noch dem Anfang des fiinften Fragments zu ent- 
nehmen. Allerdings differieren hier die beiden Recensionen stark. 
Die Ausfiihrungen iiber den Kampf der persischen und assyri- 
schen K6nige in der letzten Zeit mit ihren fabelhaften Phantasieen 
finden sich nur in der sahidischen, nicht in der untersahidischen 
Recension. Aber einen charakteristischen Zug haben beide Re- 
censionen gemeinsam. Unmittelbar vor dem Erscheinen des 
Antichrist schildern beide — allerdings auch hier mit grossen 
Differenzen — die Regierung eines friedenschaffenden, dem 
Christentum giinstig und dem Heidentum feindlich gesinnten 
Herrschers. Die bisher untersuchte Geschichte der Sage vom 
Antichrist giebt uns den Schliissel zu dieser Stelle. Nur noch 
halb verstanden, mit phantastischem Beiwerk iiberwuchert, finden 
wir hier den charakteristischen Zug der Sage, der ihr in der 
Zeit der ersten christlichen Kaiser hinzugefiigt (s. 0. S. 38) 
wurde!) Danach fallt auch die Grundschrift der Zephanja- 
apokalypse, wie sie uns jetzt vorliegt, friihestens in die zweite 
Halfte des vierten Jahrhunderts, vielleicht miisste man dann 
mit den beiden Redaktionen noch etwas weiter hinaufgehen als 
Stern will. 

Unmittelbar vor jener Schilderung des Friedenskénigs findet. 
sich in der sahidischen Recension folgender Satz: 

»Und wenn sie im Norden einen Kénig sich erheben sehen,. 
so werden sie ihn den assyrischen Kénig und den Kénig der 
Ungerechtigkeit heissen. Er wird seine Kriege tiber Agypten 
viel machen und seine Wirren«, 


1) nach der Zeph.- Apok. soll der Antichrist im vierten Jahr des 
frommen Herrschers kommen, wihrend sonst 12 Jahre als Zeit seiner 
Herrschaft angegeben werden. 
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Dieses Stiick erinnert sehr an Lactanz VIJ, 16. Hier wie 
dort ist von einem speciellen Vorlaufer des Antichrist die Rede, 
hier- wie dort wird dieser ein Kénig aus dem Norden genannt. 
Aus Syrien kommt allerdings bei Lactanz der zweite Konig. 

S. 124 findet sich in der untersahidischen Recension allein, 
— jedoch kann nicht behauptet werden, dass dies Stiick in 
der sahidischen Recension nicht gestanden hatte, — eine recht 
singulare Schilderung der Wiederkunft Christi: 

»Der Christ, wenn er kommt, kommt in Gestalt einer Taube 
mit einem Kranz von Tauben um sich, auf den Wolken des 
Himmels schwebend mit dem Zeichen des Kreuzes vor sich her, 
welchen1) die ganze Welt schauen wird, gleich wie die Sonne 
leuchtend von den Gegenden des Aufgangs bis zu den Gegenden 
des Untergangs«. 

Auch dieses phantastische Bild mahnt uns, mit dem Ansatz 
fir unsere Schrift nicht allzuweit hinauf zu gehen. Bildliche Dar- 
stellungen dieser apokalyptischen Phantasie lassen sich in spaterer 
Zeit nachweisen. Nach einem dieses beschreibenden Gedicht 
des Paulinus von Nola hat F. Wickhoff (rémische Quartalschrift 
1889) das Apsismosaik von St. Felix in Nola rekonstruiert; hier 
sehen wir das Kreuz in der Luft erscheinen, umgeben von einem 
Kranz von Tauben (auf Christus mit den zwélf Aposteln ge- 
deutet). Auch das Apsismosaik von St. Clemente in Rom (de 
Rossi mus. christ. tav. VII, VIII)?) weist ahnliches auf. 

Mit den tibrigen Schriften, die wir besprochen haben, zeigt 
Z.-A. die mannigfachste litterarische Verwandtschaft, so in der 
Beschreibung der Wunder des Antichrist mit Ps.- Methodius, in 
der Schilderung der letzten Zeiten des Antichrist (p. 128) und 
an manchen andern Stellen mit dem Ephraemschen Schriften- 
kreis, in der Schilderung der gliicklichen Zeit vor der Herrschaft 
des Antichrist stimmt Z.-A. mit Ps.-Joh., Adso und den ibrigen 
in Betracht kommenden Schriften iberein. 

Vor allem bemerkenswert aber ist, dass die Schilderung des 
Antichrist (p. 125) in nachster litterarischer Verwandtschaft steht 





1) sollte man das Relativum nicht auf das Kreuzeszeichen be- 
ziehen kénnen? Ich werde weiter unten die Parallelen aus Ephraem 
zeigen, welche diesen Gedanken nahelegen. 

2) die Angaben verdanke ich einer giitigen Mitteilung meines 
Kollegen Herrn Dr. Achelis. 
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zu einer Reihe weiter unten noch zu besprechender jiidischer 
Apokalypsen. Namentlich die im Bet-ha-Midrasch (s. u.) sich fin- 
dende Apocalypsis Eliae zeigt tiberraschende Parallelen, Es waren 
in, dieser Schrift tiberhaupt einmal die vielen Alteren in sie ver- 
arbeiteten Bestandteile zu untersuchen. Ausserdem finden sich 
viele originelle und archaistische Ziige in der Z.-A., welche an 
ihrer Stelle besprochen werden sollen. Und so bleibt die Ver- 
mutung allerdings nicht ohne Halt, dass hinter dieser sahidischen 
Z.-A. eine viel altere Schrift steht, welche wahrscheinlich jiidi- 
schen Ursprungs war. — Findet sich doch auch die Zephanja- 
apokalypse, wie die Visio Danielis, die Ascensio (Visio) Jesaiae etc. 
in einer Reihe von Kanonsverzeichnissen unter den alttestament- 


lichen Apokalypsen. 


VIt. 

Schwierig ist es endlich, auch nur annahernd iiber die mit 
diesem Gegenstand sich beschaftigende Litteratur der Kirchen- 
viter einen Uberblick zu geben. Ich verweise auf die genauen und 
wertvollen Zusammenstellungen in Malvendas de antichristo, 
p- 2ff.1). Ich beschranke mich hier auf das allerwichtigste. 

Von den Kommentaren zur Johannesapokalypse kommt hier 
vor allem der schon in der Einleitung erwihnte Kommentar des 
Victorin in Betracht. Dieses Werk ist iiberhaupt wegen seiner 
urwiichsigen und archaistischen Exegese von allerhéchstem Inter- 
esse. Die spateren lateinischen Kommentare sind simmtlich von 
der spiritualisierenden Exegese des Ticonius abhangig, und so 
findet man bei ihnen nur gelegentlich und zerstreut realistische 
Ziige, welche aus der Tradition vom Antichrist stammen. Wert- 
voll ist auch der Andreaskommentar (und der von diesem ab- 
hingige Kommentar des Arethas). In diesem ist eine Menge 
sehr wertvollen Materials enthalten, das sich vielfach mit der 
von Ephraem ausgehenden Uberlieferung beriihrt (vgl. die Deu- 
tung von Gog und Magog auf die Hunnen). In dem spiteren 
Kommentar des Beatus findet sich ein besonderes Stiick 443 ff: 
»qualiter cognoscatur antichristus«. 


1) ich bemerke hier, dass ich in der Herbeischaffung der Kirchen- 
vitercitate an sehr vielen Stellen durch die Nachweise Malvendas 
unterstiizt bin. 
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Ferner hat man in den Danielkommentaren zu _ suchen, 
namentlich in den Auslegungen zum 7., 11., 12. Kapitel, vor allen 
kommen hier die Kommentare des Hieronymus (s. oben S. 40) und 
Theodoret in Betracht. Viel Stoff findet sich auch in den Kom- 
mentaren zu II. Thessal. 2 (ich nenne den Ambrosiaster Pelagius 
Chrysostomus Theodoret Theophylact; zu Matth. Kap. 24 (und 
den entsprechenden Lukaskapiteln) Hilarius Ambrosius Chry- 
sostomus, auctor operis imperfecti in Matth. (bei Chrysostomus) 
Euthymius; zu Joh. 543. Chrysostomus Theophylact Euthymius ; 
zu Gen. 49 (resp. Dt. 32) Ambrosius Eucherius. 

Ferner finden sich gréssere zusammenhiangende Ausfihrungen,. 
namentlich noch Irenaeus adv. haereses lib. V. 28 ff. (die Ausfiihrungen 
berithren sich an vielen Stellen mit Hippolyts de antichristo (iber _ 
diesen s. oben 8. 15); Hieronymus ep. ad Algasiam (121) quaestio 11 ; 
Prosper Aquitanicus? de promissionibus et praedictionibus IV, 
4—16; Theodoret haeret. fabulae lib. V; (s. den Abschnitt 23 
wegi tov avtiyeiotov) Joh. Damascenus éSeoug t. 6Q900. 
glotewg IV, 27. Zu vergleichen sind auch noch die unter 
den Werken des Athanasius (Migne 28) sich findenden quaestiones 
ad Antiochum ducem. — Besonders wichtig sind dann aber 
noch einige mittelalterliche Quellen, in erster Linie die 
Weissagungen der heiligen Hildegard (vgl. Scivias lib. III. 
Migne 196), weniger die revelationes s, Birgittae. Dann ist hier 
vor allem das Elucidarium (Migne 172) des Honorius von Autun 
zu nennen, in welchem 4hnlich wie bei Adso und wohl in Ab- 
hangigkeit von diesem die Tradition tiber den Antichrist ge- 
sammelt ist. Uber Honorius von Autun und seine bedeutsame 
litterargeschichtliche Stellung hat man E. H. Meyers »Véluspa<, 
p. 41 ff, zu vergleichen!). Endlich sind hier etwa noch die zu- 
sammenhingenden Ausfiihrungen in Hugos Eterianus liber de 
regressu animarum ab inferis Kap. 24f. zu erwahnen (Migne 202, 
p. 168 ff). Es soll hier itbrigens betont werden, dass ich auf 
Vollstaindigkeit in dem Nachweise der Quellen zur Geschichte 
der Antichristsage in der Zeit?) des Mittelalters vor der Hand 
verzichte. Die Untersuchung wiirde sonst zu sehr anschwellen. 


1) auch Zezschwitz p. 28 und Anm. 41. 
2) viele Notizen finden sich noch bei Zezschwitz, vgl. namentlich 
p. 26 ff. die Angabe iiber das deutsche Gedicht vom Endehrist. 


\ 
\ 


% 
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Auch ohne eine weitere Ausdehnung der Untersuchung nach 
dieser Richtung iiberschauen wir in den besprochenen Quellen 
einen ganz betriachtlichen Zeitraum. In den ersten beiden Ab- 
schnitten fiihrten uns die teilweise bis ins 11. und 12. Jahr- 
hundert hinabreichenden Quellen auf die Werke Ephraems zuriick. 
Der dritte und vierte Abschnitt zeigt besonders die Entwickelung 
der apokalyptischen Erwartung in der byzantinischen Kaiser- 
geschichte, waihrend der fiinfte weit tiber Ephraem hiniiber bis 
auf die Zeiten des Commodian, Lactanz, Victorin, des Hippolyt 
und Irenaeus hinauffiihrt. Ein Uberblick tiber die Litteratur der 
Kirchenvater zeigt die enorme Ausdehnung des Einflusses der 
Tradition vom Antichrist auf die altchristliche Litteratur. Man 
kann sagen, dass im ersten Jahrtausend der Geschichte des 
Christentums dessen eschatologische Erwartungen nicht von der 
Johannesapokalypse bestimmt waren, sondern von unserer 
Tradition. 

Uber das zweite Jahrhundert hinauf reichen unsere Quellen 
noch nicht. Bei den apostolischen Vatern und Apologeten findet 
sich zu wenig eschatologisches. — Aber bereits hat sich uns der 
Ausblick auf eine hinter der Tradition einzelner Kirchenvater 
liegende jiidische Uberlieferung eréffnet, auch auf einige Be- 
rihrungen der Tradition mit dem IV. Esra ist bereits aufmerksam 
gemacht (s. oben S. 54). Und diese Beobachtung fihrt uns ja, 
wenn sie sich bestatigen sollte, direkt in die neutestamentliche 
und yorneutestamentliche Zeit hinauf. Es wird an der Zeit sein, 
den Spuren der Antichristsage im Judentum nachzugehen. 


VELL 

In erster Linie kommt hier die sibyllinische Litteratur und 
vor allem das Stiick Sib. III, 46—91 in Betracht. Auf Grund 
einer Reihe von Parallelstellen mit dem 8. Buch setzt Alexandre 
die Zeit desselben nach der des achten Buches an und urteilt 
tiberhaupt, dass das betreffende Stiick aus allen méglichen Stellen 
der sibyllinischen Litteratur zusammengesetzt sei. Hinen Grund 
fiir seine Behauptung erbringt er nicht, eine einfache Vergleichung 
der beiden messianischen Schilderungen III, 46 ff. und VIII, 
169 f. zeigt deutlich, dass die Prioritét sich auf Seiten unseres 
Stiickes befindet. Es ist umgekehrt zu urteilen, das wir in vor- 
liegendem Stiick eines der frithesten der sibyllinischen Litteratur 
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zu sehen haben. Wenn die Sib. anfangt: ,,atrag ével Poluy 
nai Atyincov Baotkevoer“ und darauf von drei Herrschern 
Roms die Rede ist (51f.), spéiter von einer Witwe, die tiber die 
Welt herrscht (77), so sind doch deutlich hier die Zeiten 
des Antonius und der Cleopatra!) gezeichnet. Im zweiten Jahr- 
hundert, in das man wegen der drei rémischen Casaren hinab- 
gehen miisste, hat die Bemerkung, »wenn aber Rom einst tiber 
Agppten herrschen wird« keinen Sinn mehr. Sib. V. 18 wird 
neben dem Caesar ebenfalls die Cleopatra erwahnt. 

In ihrer zweiten Halfte enthalt die Sib. einen kurzen Bericht 
vom Antichrist und dem Weltuntergang. Er wird hier Beliar 
genannt, und Schwierigkeit bereitet nun allerdings die Wendung, 
dass dieser Beliar ,,éx SeGaoryvdv“ kommen solle. »Von den 
Nachkommen der Sebasten« — es scheint, als wenn diese Wen- 
dung erst nach der Regierung des Augustus méglich sei. Doch, 
da alles ibrige in dem betreffenden Stiick mit so grosser Deut- 
lichkeit in die Zeit vor Augustus weist, so lasst sich hier doch 
einfach behaupten, dass der Titel osSaords fiir den rémischen 
Herrscher dem Orientalen yon Anfang an selbstverstandlich war, 
und dass man hier schon vor Augustus von den cefaorol reden 
konnte. Die Sib. erwartet also den Antichrist aus dem Ge- 
schlecht der rémischen Herrscher. Es liegt hier also schon eine 
politische Umdeutung der Sage vom Antichrist vor, urspriinglich 
hatte Beliar, wie weiter unten nachgewiesen werden soll, nichts 
mit einem rémischen Kaiser zu thun. — Man sieht ferner, dass 
diese Umdeutung der Gestalt des Antichrist auf einen rémischen 
Herrscher gar nicht erst wahrend oder nach Lebzeiten des 
Nero erfolgte, sondern bereits viel friither. Von hier aus wird 
uns dann auch das Ratsel klar, dass nach Sueton 40 diesem 
schon zu Lebzeiten die Herrschaft iiber den Orient, ja speciell 
tiber das jiidische Reich geweissagt war. Ks liegt eine sibyllinische 
Weissagung vor: der Antichrist soll Nero sein, und dieser wird 
in Folge dessen — wie jener — als Kénig der Juden gedacht 2). 
Christliches findet sich in Sib. III, 45 ff. nicht. Im Gegenteil, 
es lasst sich die jiidische Abstammung des Stiickes aus den 
Versen 69f. sicher stellen, so dass auch von dieser Seite her 
unser Ansatz gesichert ist. 


1) vgl. Friedlieb Prolegomena. 
2) vgl. Zahn, Z. K. W. K. L. VII, 337. 
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Die politisch umgedeutete Beliarapokalypse deutet auf eine 
vor ihr liegende Quelle, in welcher diese Umdeutung noch nicht 
erfolgt war. 

Eine solche Schilderung des Beliar, wie wir sie postulieren 
kénnen, liegt nun Sib. II, 167f., allerdings stark verkiirzt, vor. 
Dass zwischen diesen beiden Stellen‘) ein litterarischer Zu- 
sammenhang obwaltet, zeigt eine Vergleichung der beiden Schil- 
derungen vom Weltbrande III, 80—92, I, 196—213. Die ur- 
spriingliche Fassung der Beliarsage liegt, wie wir sehen, in 
Sib. IL vor. Freilich auch hier nicht rein. Denn dieses Stiick 
hat — das wird sich nicht leugnen lassen — eine christliche 
Umwandlung durchgemacht (vgl. V. 168. 170. 178—182). Aber 
dass hier urspriinglich eine jiidische Sibylle zu Grunde gelegen 
hat, wird sich ebensowenig leugnen lassen. Denn durchaus 
jidisch ist vor allem die Erwartung der Rickkehr der zehn 
(zwélf) Stémme 170f. Die dunklen Verse 174f. finden nur in 
spatjiidischer Tradition ihre Erklirung. Ungewdhnlich ist auch 
bei der Annahme christlicher Herkunft die Schilderung des 
einen Vorlaufers des Thesbiten Elias 187 ff.; auch die erwahnten 
Tolooa oywara 188 werden vielleicht in jiidischer Tradition ihre 
Erklarung finden. 

Wir gehen weiter. Es ist von Friedlieb mit grosser Wahr- 
scheinlichkeit nachgewiesen *), dass die Sticke Sib. I, 1—323, 
II, 6—83 eine urspriinglich jiidische Weissagung bilden, in der die 
Sibylle die Geschicke der zehn Geschlechter der Menschen von 
Anfang bis zum Ende weissagt. Der Sibylle fehlt das Ende. 
Ich behaupte nun, dass dieses in unserm Stiick IJ, 154—213 
ein wenig iiberarbeitet vorliegt. Denn in der vierten Sibylle 
heisst es nach der Schilderung des Weltgerichts 47: GAAd ta bev 
dexatn yever, ucha mdvea teleivac’ viv 0 0c ard moWtys yeveqs 
zocor tade AzEw. Die vierte Sibylle ist eben einfach eine Nach- 
ahmung einer alteren, in der das Geschick der zehn Geschlechter des 
Menschen bis zum Gericht geschildert war. Das beweist deutlich 
die im folgenden sich findende gezwungene Harmonisierung der 
Annahme yon zehn Geschlechtern (V. 50. 55) und vier Welt- 


1) es kommt das Stiick Sib. II, 154—213 in Betracht. 
2) Oracula Sibyllina XX. véllig richtig ist gesehen, dass die christ- 
lichen Interpolationen mit I, 324 und I], 34 beginnen. 
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reichen. — Ebenso deutlich spricht Sib. VIII, 199. Hier 
heisst es: 
CAV Omév av dsxatn yeven OOuov ALdog slow 

und dann folgt die Schilderung der Herrschaft eines Weibes, wie 
sie am Ende der Dinge auch Sib. III, 77 geschildert wird. Dass 
hier der Weltuntergang nach dem zehnten Geschlecht erwartet 
wird, kann an dem Resultat nicht irre machen. Dieses mag 
auch in der Sib. I, II zu Grunde liegenden Quelle erst nach 
dem zehnten Geschlecht geschildert sein. Auch redet Sib. IV, 20 
yon einem eilften Geschlecht der Menschen. 

Kurz mégen hier auch die Stellen besprochen werden, in 
denen vom Regiment eines Weibes am Ende der Welt die Rede 
ist. Es heisst Sib. III, 77: 

evP noe av xdouov mavtos ynon Baotheton 

VIII, 200: 

Indvvéons wEerérerta méyor “OATOS * n wana moh 
avénoss Is0g avtog, ot ay Paordyida cemny 
OvEeWauern TEcvyy. 

Soll hier nur die Cleopatra beschrieben werden? Oder liegt 
hier die Ausdeutung einer alteren geheimnisvollen Weissagung 
von der Herrschaft eines miéachtigen Weibes am Ende der 
Tage vor? 

Auch Sib. V. 18: 

»H0e yuvarndg adovde'tov éi xdua zeootons 
ist die Schilderung der Cleopatra ins ttbermenschliche damonische 
verzerrt. 

Von hier scheint die Erwartung der Herrschaft eines Weibes 
auch in die griechische Danielapokalypse eingedrungen zu sein 
(s. oben 8. 43 f.). 

Ich wage nur zaghaft hier eine Vermutung auszusprechen. 
Wenn der Antichrist, wie weiter unten nachgewiesen werden wird, 
die Vermenschlichung der alten Gestalt des Drachen bedeutet, 
sollte dann in diesem Weibe (éi xduc meootong) nicht eine 
Erinnerung an dasselbe urspriinglich weiblich gedachte Meer- 
ungeheuer sich erhalten haben? Auch an die Hure Babel, die 
auf den grossen Wassern sitzt, kann hier gedacht werden. 

Von hier fallt nun ein neuer Lichistrahl auf die bei Beda 
erhaltene Sibylle (s. oben S. 28). Auch hier wird im Anfang 
ein Uberblick ttber die Generationen der Menschen gegeben. Wie 
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es kommt, dass aus den zehn Geschlechtern hier neun geworden 
sind, vermag ich allerdings nicht zu erklaren. Aber, wenn wir 
dann das entschieden spiitere Stiick in der Mitte entfernen, so 
schliesst sich an jene Ausfiihrung eine Weissagung vom Anti- 
christ und den letzten Dingen an. So schliessen sich die Glieder 
einer Kette1) litterarischer Uberlieferung zusammen, die etwa ein 
Jahrtausend umspannt. 

Zu der besprochenen Litteratur sind dann noch einzelne 
Stiicke des Sibyllinus zu vergleichen. So die Schilderung des 
Weltendes IV, 172 ff. (V, 288 ff.); V, 376f.; VII, 118; VIII, 15. 
203 ff., namentlich aber das schon Lactanz bekannte Akrostichon 
VII, 217 ff. und VIII, 337 ff., ferner alle Stellen, die von dem 
wiederkehrenden Nero handeln (s. oben 8. 53). 

Zum Schluss mag noch erwahnt werden, dass die christliche 
Bearbeitung von II. Sib. in der Schilderung der Holle eine innige 
Verwandtschaft mit der alteren Petrusapokalypse zeigt. Und in 
dieser Gestalt hat dann, wie weiter unten ausgefiihrt wird, die 
Sibylle ihren Einfluss bis in die Eddadichtung hinein erstreckt. 

Von jidischer Litteratur kommen hier dann weiter einige 
Stiicke des IV. Esra- und Baruch-buches in Betracht. Nament- 
lich die sich im IV. Esra lose an die drei ersten Hauptvisionen 
anschliessenden Berichte yon den Zeichen der letzten Zeit gehéren 
hierher?). Deutlich ist hier im Anfang von V, 1 ff vom Unter- 
gang des rémischen Reiches die Rede, Und dass mit der Weis- 
sagung »regnabit, quem non sperant« der Antichrist gemeint sei, 
wird unten nachgewiesen werden. Auch wird auf manche Be- 
ruhrung mit den sonstigen Schilderungen der Vorzeichen des 
Endes aufmerksam gemacht werden. Ich verweise auch auf 
Esra V, 4 = Sib. VIII, 203; VI, 21 = Sib. I, 155%). Ferner 
ist IV. Esra 13 hier heranzuziehen, Baruch Kap. 36—40, Kap. 27 
(4834), Kap. 70. 


1) vielleicht las auch Esra XIV, 11 (nach der aeth. vers.) decem 
enim partibus dispositus est mundus. 

Q)eVeqk ka: Vile 20 48. 

3) vgl. dazu oben die Parallelen zwischen IV. Esra und B2Bdcov 
Kinu. — Sib. Il, 155 ete. geht iibrigens wahrscheinlich bis auf Hesiod 
guriick; vgl. Dieterich Nekyia, p. 184 (Anm. 2), Sib. II, 165f. und das 
Agypterevangelium bei Clem. Alex. Strom III, p. 445. Den sonstigen 
Ausfiihrungen Dieterichs tiber Sib. IT kann ich nicht zustimmen. 
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In dem Testament XII. Patr. werden wir aus Griinden, die 
erst weiter unten ausgefiihrt werden kénnen, namentlich unser 
Augenmerk auf das Testamentum Dan zu richten haben. Leider 
ist an der in Betracht kommenden Stelle der Text in stark ver- 
dorbenem Zustand iiberliefert. Von der ascensio Jesaiae ist 
bereits die Rede gewesen (s. oben S. 54). Ich glaube beweisen 
zu kénnen, dass das hier (Kap. 3 und 4) eingesprengte Stick 
jidischen Ursprungs ist. N&ahere Ausfiihrungen folgen weiter 
unten. 


IX. 


Es kann hier nur kurz darauf hingewiesen werden, dass in 
unmittelbarer Verbindung mit der Sage vom Antichrist auch die 
Entwickelung der spateren jiidischen Apokalyptik sich vollzogen 
hat. Ich iiberlasse hier Kundigern gern das Feld und beschranke 
mich auf einige Andeutungen, welche keinen Anspruch auf Voll- 
stindigkeit machen. 

Schon oben ist auf einen Zug der spiteren jiidischen Apo- 
kalyptik hingewiesen, welcher z. B. Commodian beeinflusst hat: 
die Erwartung der Riickkehr der zehn Stémme Israel. Diese 
gehért zu der altesten Schicht der in Betracht kommenden apo- 
kalyptischen Uberlieferung. Sie findet sich bereits Esra 133: ff. 
Schon hier wird berichtet, dass die zehn Stamme unter Gottes 
wunderbarem Beistand tiber den Euphrat-Fluss in ein gan fernes 
Land ziehen und von dort zuriickkehren werden. Dieselbe Fabel 
findet sich wieder in Commodians carmen’ apologeticum. Dort 
wird Gott gegen den zweiten Antichrist ein Volk herausfihren, 
von dem es heisst 942: 

sunt autem Judaei trans Persida flumine clausi, 

quos usque in finem voluit Deus ibi morari, 
Daran _schliesst sich schon eine ausfihrliche Schilderung von 
dem herrlichen Wunderleben, das die Israeliten dort fihren. 

Ebenso wird noch in den Othoth ha-Maschiach (iber diese 
gs. weiter unten) als zehntes und letztes Zeichen des Endes (nach 
dem Erscheinen des Messias) der Heimzug der zehn Staimme 
Israels von dem Fluss Gosan aus der Landschaft Chalach und 
Chabor in glithenden Farben geschildert. Dass die zehn Stimme 
hinter einem grossen Flusse wohnen, ist also ebenfalls alte Sage. 
Daraus entstanden dann spater in der rabbinischen Tradition 


‘ 
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ungeheure Fabeleien iiber den Fluss Sabbation (Eisenmenger II, 
533 ff) 1), 

Ganz kurz ist von der Riickkehr der zehn Stamme und 
ihren Siegen auch in Sibyll. Il, 170—176 die Rede. Die Stelle ist 
jedoch wichtig; es scheint nach dem schwer verstandlichen Text, 
als wenn der Sieg der zehn Stémme nicht endgiiltig sein wird, 
sondern diese wieder von den Heiden besiegt werden sollen. 

So gewinnt iibrigens die Sage von den zehn Stéammen eine 
grosse Ahnlichkeit mit derjenigen von Gog und Magog. Daraus 
erklart sich denn auch, dass bei christlichen Schriftstellern des 
Mittelalters eine Verschmelzung eintritt. So heisst es in der 
Chronik des Gottfried vy. Viterbo (XI): Alexander Gog et Magog 
aeternaliter conclusit . undecim tribus Hebraeorum montibus 
aeternaliter circumcinxit (mehr hiertiber ist nachzusehen bei Mal- 
venda I, 571). 

Daneben ist eine andere, spatere Tradition zu erwahnen, 
namlich die Annahme eines doppelten Messias, eines im Kampfe 
unterliegenden und sterbenden, und eines siegenden. Auf die An- 
nahme eines leidenden und sterbenden Messias wird man durch 
Disputationen mit den Christen gefiihrt sein, solche Stellen wie 
Sach. 1210 ff. schlugen wahrscheinlich durch. Justin kennt von 
diesen Spekulationen (Dialogus cum Tryphone) noch nichts, und ~ 
da er mit den jiidischen Theologumenen sehr vertraut ist, so hat 
dies argumentum e silentio Gewicht. Die Zeitgrenze nach oben 
wird fir dieselben dadurch festgelegt, dass eine ganz bestimmte 
Deutung von Sach. 1210 auf den Messias ben Joseph sich schon 
im Jerusalemischen Thalmud findet ®). > 

Wie kam man darauf, nun gerade einen Messias ben Joseph 
oder ben Ephraim anzunehmen? Ich vermute: infolge der schon 
vorliegenden Sage von der Riickkehr der zehn Stémme aus dem 
Volk Israel. Der Messias ben Joseph ist der Fihrer der zurick- 
kehrenden zehn Stémme. So wird er in dem spaten Werk 
Mikwéh Israel fol. 47. 48 in der That geschildert (Wiinsche 
115 f.). 


1) iiber das hier erwahnte Buch des Daniten Eldad (1238) Mal- 
venda II, 206. Die Grundlage zu diesen Fabeleien schon Josephus 
Bed. Vil, ae 

2) Wiinsche, Leiden des Messias 110 ff. 

Bousset, der Antichrist. 5 
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Ob damit freilich die Entstehung des messianischen Doppel- 
gingers zur Geniige erklart ist, ist noch die Frage. 

Ich méchte hier nur die Frage streifen, ob nicht das in der 
christlichen Apokalyptik weit verbreitete Bild von den zwei 
Zeugen und dieses von den beiden Messiassen auf eine gemein- 
same Quelle zuriickfiihrt, die freilich noch hinter dem Judentum 
zu suchen ist. Wie Victorin in seinem Kommentar die beiden 
Propheten (Apok. 11) die Adlerfliigel des Weibes nennt, so 
heisst es Jalkut chadasch fol. 132 (bei Wiinsche 114): Seine 
(Israels) beiden Fliigel werden sein die beiden Messias, der 
Messias ben Joseph und der Messias ben David. 

Um auf die weitere Entwickelung des Sagenkreises zuriick- 
zukommen: Jener Messias der zehn Stémme musste nun leiden 
und unterliegen. Als diejenige Macht, welche ihn tiberwinden 
sollte, scheint man Gog und Magog!) angenommen zu haben. 
So liegt die Uberlieferung vor in der Haggada des Messias bei 
Jellinek Bet ha-Midrasch II], 141f.2) und in der Pesikta sutarta 
fol. 58, 1. (12. Jh. Schiirer I, 103) und ist in Schéttgens Messias 
Judaeorum iibersetzt 8), Andere Zeugnisse fir diese Uberlieferung 
sind einzusehen bei Winsche 117. 

Erst in diesem Stadium beginnt nun von neuem die Be- 


* einflussung dieser jiidisch-apokalyptischen Tradition durch die 


Tradition vom Antichrist. 
Diejenige Gestalt, die nun im Vordergrund der neuen apo- 


| kalyptischen Gebilde steht, ist die des Armillus. — Armillus 


ist die hebraische Form fiir Pwutdoc (Romulus). Schon der 
Name ist bezeichnend: in der jiidischen Uberlieferung hat sich 
die politische Wendung der Antichristsage, die in der christlichen 
verschwand, lebendig erhalten. Der Rémer — das Reich Edoms, 
die Kinder Esaus, die Herrschaft Sammaels — blieb der grimmige 
Erbfeind des Judentums, namentlich auch seitdem das Romer- 
reich christlich geworden war. Die antichristliche Macht, der 


/Antichrist ist Romulus — Armillus. 


Eine Spur von dieser jiidisch-apokalyptischen Anschauung 


1) itiber den Einfluss der Alexandersage an diesem Punkt: s. 
Wiinsche 117. 

2) Jellinek erklart dies Stiick fiir eines der Altesten (III, XXVIII). 
Abhangig scheinen die Pirke de Messias, III, 68—78 zu sein. 

3) deutsche Ubers. Leipzig 1748. S. 163 ff. 
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findet sich, wie oben bemerkt ist, schon im lateinischen — nicht 
im griechischen — Text des Methodius-Buches, wo es ausdriick- 


lich heisst: Romulus, qui et Armaeleus. 


Die hier in Betracht kommenden Schriften sind nun fol- 
gende: 1) die Geheimnisse des Simon ben Jochai. Jellinek III, 
78 ff. (Ubersetzung der Hauptstelle bei Wiinsche 120). Graetz 
hat die Apok. in seiner Geschichte der Juden V. 191 ff. be- 
sprochen, Sie ist demnach in der Zeit des Sturzes der Ommajaden- 
herrschaft geschrieben und schildert deutlich die Regierungszeit 
Merwans II. 2) ein in dem Midrasch Vajoscha 1) zu Exod. 1420, 
151—s (Jellinek I, 35ff.) am Ende (ib. 56) sich findender, sehr 
verwandter eschatologischer Abschnitt vom Antichrist und den 
beiden Messiassen. 3) die Othoth Ha-Maschiach. Jellinek II, 
58 ff. (aus dem 5519 npax ed. Amsterdam) iibersetzt bei Hisen- 
menger IJ, 703ff. 4) der Sepher Serubabel. Jellinek II, 54 ff, 
welcher, da er die Zeit von der Zerstérung des Tempels bis zum 
Ende auf 990 (970) Jahre angiebt, spatestens im 11. Jahrhundert 
geschrieben sein wird. Die letzten drei genannten Biicher haben, 
wie es scheint, eine gemeinsame Geschichte gehabt. Sie erschienen 
schon im Jahre 1524?) zusammen in Konstantinopel (N. 2 u. 3), 
allerdings nach den Proben, die Eisenmenger II, 708 ff. anfihrt, 
in betrachtlich anderer Recension. 

In den Geheimnissen des Simon und in den Zeichen des 
Messias beginnt die eigentliche Zukunftsweissagung mit der Ver- 
heissung einer neunmonatlichen erneuten Herrschaft des »bos- 
haften« rémischen (byzantinischen) Reich. In diesem charakteri- 
stischen Zug stellt sich der Zusammenhang zwischen der christ- 
lichen Sage und diesen jiidischen Apokalypsen dar. Seit dem 
Methodiusbuch herrscht auch dort die Erwartung, dass das by- 
zantinische Reich am Ende iiber den Islam siegen und Palaestina 
einnehmen werde. Danach erscheint in beiden Apokalypsen der 
Messias ben Joseph (besiegt das Rémerreich)®) und baut den 


1) die Schrift ist dem Jalkut bekannt, also vor dem 13. Jahr- 
hundert entstanden. 

2) Eisenmenger II, 708. Jellinek erwaihnt II, XXXIII eine Aus- 
gabe, Konstantinopel 1519. 

3) in dem Midrasch vajoscha, der eine etwas Altere Tradition zu 
vertreten scheint, wird statt der Erwihnung des Rémerreiches die Ver- 


nichtung von Gog und Magog geschildert. a 
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Tempel. Danach erscheint dann Armillus. In allen Zeugen, mit 
Ausnahme des Midrasch vajoscha, findet sich die ratselhafte Vorstel- 
lung, dass er aus einem Stein vom Satan gezeugt werden wird. In 
den Messiaszeichen (Jellinek II, 60) wird der Armillus ausdriick- 
lich der Antichrist genannt. In allen Zeugen mit Ausnahme des 
Sepher Serubabel folgt eine Beschreibung desselben als eines 
furchtbaren Ungeheuers. Es wird dann iibereinstimmend — nur 
der Midr. vaj. lasst den Messias ben Joseph in Jerusalem ge- 
tétet werden — die Flucht Israels in die Wiiste und der Tod 
des Messias ben Joseph im Kampf gegen den Armillus be- 
richtet. In den Messiaszeichen und dem Serubabelbuch wird 
der Armillus bereits deutlich als falscher Messias gezeichnet. 
Aber auch in den andern Quellen ist seine Verbindung mit dem 
rémisch-byzantinischen Reich, auf die doch sein Name hindeutet, 
aufgehoben. Man sieht wieder deutlich den Einschlag der christ- 
lichen Sage. Danach wird dann der Messias, der Sohn Davids, 
kommen — auch der Menachem ben Ammiel genannt, wahrend 
der Messias ben Joseph auch Nehemia ben Usiel heisst 1), — und 
wird den Armillus mit dem Hauch seines Mundes téten. (In 
den Messiaszeichen tétet Gott den Armillus.) Charakteristisch 
ist es, dass damit nicht, wie in der christlichen Tradition, die 
Schilderung des Endes kurz abbricht. Es folgt noch die Schil- 
derung der Erneuerung, des neuen Jerusalems, auch der Toten- 
erweckung, in den Messiaszeichen noch der Riickkehr der zehn 
Stémme. In den Geheimnissen des Simon findet sich die Schil- 
derung eines zweitausendjahrigen Reiches und danach das End- 
gericht. Es ist bemerkenswert, wie sich in dieser jiidischen Tradition 
viel mehr mit der Johannes-Apokalypse verwandtes findet, als in 
der christlichen. Namentlich im Serubabelbuch finden sich auf- 
fallige Beriithrungen (mit Apok. 17)2). — Zu erwahnen ist 
noch, dass hier — allerdings ganz im Hintergrund — neben 
dem Messias ben David die Gestalt des Elias auftritt. Dazu 





1) falsche Angaben bei Wiinsche 112. 

2) ebenso ist das Ende der Geheimnisse des Simon zu vel. 
Wiinsche 121: und es fallt Feuer vom Himmel und verzehrt Jerusalem 
und réumt hinweg alle Fremden und Unbeschnittenen und Unreinen 
aus ihrer Mitte. Auch der Schluss der bei Jellinek III, 65 sich finden- 


den interessanten Eliasapokalypse bietet direkte Parallelen zur Jo- 
hannes-Apokalypse. 
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ware das oben §. 51 iiber Lactanz und Commodian gesagte, ferner 
Sibyll. II 187 zu vergleichen. 

Eine besondere Stellung in der Entwickelung der jiidischen 
Sage nimmt eine Apokalypse ein, die in persischer Sprache iiber- 
liefert und yon Zotenberg (Merx Archiv I, 386 ff) in Text und 
Ubersetzung mitgeteilt ist. Schon ihr Titel, Geschichte Daniels, 
ist bedeutungsvoll und erinnert an die oben beigebrachten Zeug- 
nisse fiir die friihe Existenz einer Daniel-Apokalypse. Das in 
Betracht kommende Stiick beginnt mit einer Schilderung der 
muhamedanischen Herrscher; Muhamed ist am Anfang deut- 
lich erkennbar (407). In dem Herrscher mit seinen drei Séhnen 
(411. 12) ist Harun al Raschid mit Sicherheit zu erkennen 4), 
Nach ihm werden noch zwei Herrscher erwaihnt. Die Apoka- 
lypse wird also aus der ersten Halfte des neunten Jahrhunderts 
stammen. Dann folgen die Zukunftsweissagungen: zunachst eine 
Schilderung des Sieges eines Herrschers der Rumaeer iiber den 
Islam und seines neunmonatlichen (s. 0. 8.67) Regiments. Dann, 
heisst es, wird ein anderer kommen (ein Name wird nicht ge- 
nannt), der sich fiir den Messias ausgeben wird; dessen Ausseres 
wird in der bekannten Weise geschildert. Mit ihm werden Gog 
und Magog kommen, Israel aber wird in die Wiiste fliechen. Es 
heisst weiter: »darauf wird ein Mann erscheinen an jenem ent- 
legenen Ort und jeder Israelit wird seinen Sitz verlassen und sie 
werden sich alle versammeln« Jener Mann wird von den Kin- 
dern Ephraims sein. Sie werden zu jenem Bosewicht sich be- 
geben, der sagt, »ich bin der Messias euer Konig, euer Reich- 
tum«. Die Israeliten werden Zeichen von ihm verlangen, die er 
nicht erfiillen kann, namentlich wird er keine Toten auferwecken 
kénnen. Dann wird er die Israeliten verfolgen und Israel wird 
in die Wiiste gehen. Dann wird die Gnade Gottes den Israeliten 
zu Teil werden, und er wird die Schleusen des Himmels 6ffnen; 
ein Monat wird wie eine Woche sein, eine Woche wie ein Tag 
und ein Tag wie eine Stunde. Dann werden Michael und Ga- 
briel den Israeliten in der Wiiste erscheinen, und sie werden den 
falschen Messias téten. Darauf kommt der Messias ben David 
und tétet den Bésen (d. h. den oben erwahnten Herrscher) mit 


1) meinem Kollegen, Herrn Dr. Rahlfs, verdanke ich diese Mit- 
teilung. 
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dem Hauch seines Mundes. »Und die Fahne des Messias des 
Sohnes Davids wird erscheinenc, Derselbe wird das ganze Heer 
Gogs und Magogs téten. Dann wird Elias kommen. Durch 
vier Posaunenstésse wird dann die neue Zeit herbeigefiihrt. Die 
Toten stehen auf, die Israeliten werden versammelt von alleu 
Weltgegenden (auf den Fligeln des Simurg?), eine Feuersdule 
erscheint im Tempel, der Glanz Gottes wird sichtbar und alle 
Berge verschwinden. Dann folgt fiir 1300 Jahre die Zeit der 
Freude und der Herrschaft und dann das ewige grosse Gericht. 

Die Apokalypse ist ein wahres Sammelwerk verschieden- 
artiger Uberlieferungen und zeigt in viel reicherem Masse als die 
tibrigen den Einfluss der christlichen Sage. Durch diesen Ein- 
fluss, den man auch litterarisch genau verfolgen kann, ist es 
denn auch wahrscheinlich gekommen, dass der Messias ben Jo- 
seph1) hier zum Antichristen geworden ist. Eine ahnliche Uber- 
lieferung mag auch wohl Abarbenel vor Augen gehabt haben, 
wenn er in seinem Werk Maschmia Jeschua das ratselhafte Urteil 
ausspricht: der Messias, der Sohn Josephs, welchen wir erwarten, 
dass er im Anfang der Erlésung kommen werde, ist der Anti- 
christ, dessen sie, die Christen, Meldung thun?). — Oder sollte 
in diesen wenigen Uberbleibseln vielmehr eine uralte Uberliefe- 
rung von einem falschen unter den Juden auftretenden Messias 
vorliegen? — Das endgiiltige Urteil kann hier kaum gesprochen 
werden. Jedenfalls liegt gerade in dem betreffenden singularen 
Stiick eine ganze Menge archaistischer Uberlieferungen vor. 
Mit den Geheimnissen des Simon zeigt die vorliegende Apoka- 
lypse auch ihrer ganzen Anlage nach die engste Verwandtschaft. 
Es sei noch erwahnt, dass hier erzihlt wird, dass die Juden dem 
Messias ben David zunachst nicht glauben und dieser sich dann 
verbirgt, bis er ihnen dann als der Menschensohn in den Wolken 
des Himmels erscheint (damit vg]. auch das Ende vom Midrasch 
vajoscha). 

Im ganzen aber mag das Urteil gewagt werden, dass der 
gesammte jiidische Sagenkreis mit der Gestalt des Armillus und 
den beiden Messiassen in dieser Verbindung sich im 7.—8. Jahr- 
hundert unter Einfluss der Sage vom Antichrist gebildet hat. 


1) so scheint es wenigstens, der Bericht ist nicht ganz klar. 
2) Hisenmenger II, 747. 
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Die Ubersicht iiber die jiidische Litteratur hat mannigfaltige 
Verschlingungen der jiidischen und christlichen Tradition unsrer 
apokalyptischen Uberlieferung gezeigt. Die in Abschnitt VII 
zusammengestellten Zeugnisse erheben die Vermutung zur Ge- 
wissheit, dass die Erwartung des Antichrist auf jiidischem Boden 
entstanden ist. So hatten wir die Tradition bis in die vor-neu- 
testamentliche Zeit zuriickverfolgt, und die in der Einleitung aus- 
gesprochene Vermutung, dass die dort besprochenen apokalypti- 
schen Stiicke eine dltere Uberlieferung voraussetzen, hat sich 
bestatigt. — Wéahrend die Tradition vom Antichrist vom Chri- 
stentum aus dem Judentum tibernommen wurde, so hat dann die 
entwickelte christliche Uberlieferung im 6.—8. Jahrhundert wieder 
auf die jiidische Eschatologie zuriickgewirkt. 


Bo 


Auch iiber die Grenzen des Christentums und Judentums 
hiniiber hat die eschatologische Tradition vom Antichrist ihren 
Einfluss geltend gemacht. Ich stelle auch hier einige Notizen 
zusammen, ohne den Anspruch auf Vollstandigkeit erheben zu 
wollen. 

1) In einer ausfiihrlichen und genauen Untersuchung der 
Voluspa der alteren Edda!) hat E. H. Meyer Satz fiir Satz den 
Einfluss christlicher Tradition auf dieses die Weltgeschichte 
von der Schépfung bis zum Endgericht umfassende Gedicht 
nachzuweisen gesucht. Noch bestimmter hat er die Behauptung 
aufgestellt, dass der Verfasser dieses Gedichtes im wesentlichen 
von den theologischen Werken des Honorius von Autun vor 
allem vom Elucidarium abhingig war. War aber die Véluspa 
von Honorius abhangig, so ist sie, da sie ja auch denselben Stoff 
behandelt, von der Tradition vom Antichrist beeinflusst. — 
Trotz der umfangreichen und gelehrten Beweisfiithrung scheint 
mir die Frage noch immer nicht aufgehellt. Am starksten scheint 
mir fiir die Annahme der Umstand zu sprechen, dass der letzte 
grosse Kampf der bésen und guten Weltmichte, also das Ende, 
mit der Schilderung beginnt 2): 


1) Voluspa Berlin 1889. 
2) A. Holtzmann, die dltere Edda tibersetzt und erklart. Leipzig 
1875, p. 23. 
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Briider werden einander schlagen und zu 
Mordern werden sich gegenseitig. 
Es werden Vettern ihre Verwandten tédten 
Schwere Zeiten sind in der Welt. Hurtum gross. 
Das ist, wie weiter unten nachgewiesen werden wird, eine in 

der Tradition vom Antichristen fast stereotyp gewordene Einlei- 
tung. Auch erinnert die Schilderung der Hadesstrafen (p. 23 
a. a. O. Vers 43) und die Einleitung des Stiickes stark an die 
uns bekannte sibyllinische Litteratur. Eine Beziehung der Edda 
zur christlichen Litteratur und zur Sage vom Antichrist wird 
sich nicht leugnen lassen. — Im einzelnen aber bleibt hier vieles 
unsicher. Mit welchen Schwierigkeiten man im Versténdnis der 
Eddagedichte zu kampfen hat, zeigt z. B. Strophe 47 (nach 
Meyer 46). Hier itbersetzt man gewodhnlich: »das Weltall brennt 
beim Rufe des Hornes«<, wahrend Meyer 190 herausliest: »Der 
Heiland leuchtet an jenem altberithmten Kreuz<, Hat Meyer 
recht tibersetzt, was mir tibrigens wegen der folgenden ausdriick- 
lichen Erwahnung von Heimdalls Horn zweifelhaft bleibt, so 
hatten wir hier wieder einen charakteristischen Zug aus der Tra- 
dition vom Antichrist. — Im ganzen scheint mir Meyer aller- 
dings in dem Nachweis direkt christlichen Einflusses in den 
Eddaliedern viel zu weit gegangen zu sein. Es ist von ihm das 
uralte mythologische Material, das in den Liedern enthalten ist, 
stark unterschatzt. Dahin gehért zum Beispiel, was Voluspa 3 
von dem Riesen Ymir und dem Chaos und Vaf-drionismal 21 
von der Schépfung des Weltalls aus dem Leibe des Riesen er- 
zahlt wird, Diese uralten Mythen aus einer arg verfehlten Pa- 
rallele aus Honorius v. Autun2) abzuleiten, ist ein béser Missgriff 
(p. 65). Ebenso kinstlich und verfehlt scheint es mir, wenn M. 
die grossartige Schilderung des finffachen Gétterkampfes, Voluspa 
Str. 50-ff, durch den das Ende eingeleitet wird, aus der Apoka- 
lypse ableiten will. Wie miihsam wird hier schon, indem neben 
den drei feindlichen Miachten (Syjolov dganwy wevdozceogyrys) 
noch Hades und Tod mitgezahlt werden, die entsprechende Finf- 
zahl erreicht (p. 199). Und dass Surtr Str. 51 der Antichrist 





1) nach Honorius soll des Menschen Leib aus den einzelnen Ele- 
menten der Erde bestehen. Daraus hatte sich nach Meyer durch Um- 
kehrung der Schépfungsmythus der Edda entwickelt! 


Name aM 


: heal 
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sei, scheint mir durch die vagen Parallelen, welche Meyer p. 206 
beibringt, nicht bewiesen. In der Schilderung des Gétterkampfes 
wie in derjenigen der beiden Ungeheuer, der Midgard-Schlange 
und des Fenriswolfes, scheint mir uralter Mythus vorzuliegen. 

Kann also nur yon einer sehr geringen Beeinflussung der 
alteren Edda durch die Antichristsage die Rede sein, so entnimmt 
dagegen das halb heidnische, halb christliche altbairische Gedicht 
Muspilli (9. Jahrh.) die Farben, mit denen es den Weltuntergang 
schildert, einfach unsrer Tradition. Es bedarf das weiter keines 
Beweises, die Parallelen werden unten angefiihrt werden 1), 

2) Deutliche Spuren der Antichristsage finden sich auch in 
der parsistischen Pehlevi-Litteratur. Namentlich ist hier die in 
den Sacred-Books of the East Vol. V, 191ff. iibersetzt vorlie- 
gende Apokalypse Bahman Yast zu nennen. So weit ich sehe, 
liegt in Bahman Yast eine Apokalypse zu Grunde, welche zur 
Zeit der Vernichtung der iranischen Herrschaft durch den Islam 
geschrieben ist. II, 14ff. sieht Zaratustra einen Baum mit sieben 
Zweigen, der in der bekannten Weise auf 7 Dynastieen gedeutet 
wird, die sechste ist die des Chosroes, und in der siebenten wird 
dann der Einbruch der »Damonen mit erhobenem Speer und auf- 
geléstem Haar« in das gliickliche Iran geschildert. Diesen Ein- 
fall des Islam hat der Verfasser der urspriinglichen Apokalypse 
erlebt. Und nach ihm erwartet er das Ende. Und eben dieses 
Ende wird nun in Anlehnung an die Antichristsage geschildert. 
(vgl. Il, 30ff. die Vorzeichen; II, 54 die Herrschaft des bésen 
Geistes; III, 13 die Geburt des Messias, ein Sternzeichen bei 
seiner Geburt; III, 24 die beiden Gesandten Néridsang und 
Srésh.; III 26 ff. (cf. 30) die Ankunft des Messias (Péshyétant) 
und die Besiegung des Antichrist mit seinen Scharen). Die 
Parallelen sind sehr zahlreich und werden an den einzelnen 
Stellen unten beigebracht werden. 

In der Zeit der Kreuzziige (s. namentlich III, 3 ff.) scheint 
dann die Apokalypse eine Bearbeitung erfahren zu haben, und 
zugleich ein verwickeltes eschatologisches System mit mehreren 
Messiassen hineingebracht zu sein 2), 





1) den Hinweis auf dieses Gedicht verdanke ich meinem jungen 
Freunde stud. W. Lueken. 

2) iiber die parsistische Eschatologie vgl. auch Spiegel, Avesta, 
Leipz. 1852, p. 32 ff. 
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3) Auch zu den Arabern ist endlich die Sage vom Anti- 
christ gewandert. In der Chronik des Tabari*), tibersetzt von 
Zotenberg, Paris 1867, Kap. 23 p. 67 findet sich eine interes- 
sante Ausfihrung iiber den Antichrist. Er wird ein Kénig 
der Juden sein, welcher die gesammte Welt beherrscht, seine — 
Gestalt wird die Wolken iberragen. Sein Name wird Deddjal 
sein. Er wird am Ende der Zeit erscheinen, wenn Gog und Ma- 
gog die Mauer Alexanders des Grossen durchbrechen?), Er wird 
auf seinem Marsch von Ungeheuern, Schlangen, Scorpionen, 
Drachen begleitet. Er wird den gréssten Teil der Menschen 
unterwerfen, keiner wird ihm im Kriege widerstehen kénnen. 
Er wird von Ost nach West, nach dem Norden und nach dem 
Sitiden ziehen und seine Herrschaft wird 40 Tage dauern. Die 
Glaubigen aber werden fliehen vor ihm und dann wird Jesus 
zusammen mit dem Mahdi Mohammed ben Abdallah den Anti- 
christ besiegen 8), 

Dieser teilweise an christliche, teilweise an jiidische Uber- 
lieferung anklingende Bericht, wie die Apokalypse Bahman Yast 
und die oben zusammengestellten jiidischen Apokalypsen illu- 
strieren tibrigens vortrefflich den religidsen Synkretismus, der im 
6. bis 8. Jahrhundert zwischen Christentum, Judentum, Islam 
und Parsismus herrschte. 





1) den Hinweis auf diese Stelle verdanke ich einer Notiz von Herrn 
Prof. W. Meyer. 

2) auch dieser Sagenkreis liegt ausftihrlich Tabari CXII, p. 518 
vor. Vgl. tiber die Verbreitung dieser Sage auch Zezschwitz p. 170. 

3) Dieterich Abraxas 125, Anm. 1 erwahnt eine altmuhammeda- 
nische Tradition, dass Jesus den Antichrist (Dadjdjat) vor den Mauern 
Lyddas besiegen werde. 


Ich gebe im folgenden ein Verzeichnis der im zweiten 
Teil gebrauchten Abkiirzungen der in Betracht kommen- 
den Quellen. 


Andr.(eas) Kommentar zur Apokalypse ed. Sylburg. 

BiBd). K(dju). BeBiiov Kinuevtog ed. Lagarde Reliquiae juris 
etc. 80 ff. 

Cyr. Cyrill v. Jerusalem xarnyroscg 15. Migne Tom. 33. 
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D.-A. gr. griechische Danielapokalypse ed. Klostermann Ana- 
lecta 113 ff. 

D.-A. arm, armenische Danielapokalypse ed. Kalemkiar, Wiener 
Zeitschrift VI, 127 ff. 

Elucidarium des Honor. vy. Autun. III 10 Migne Tom. 172, p. 1163. 

Ephr. gr. Adyog sig tov “Artixorotoy nach Assemani III, 134— 
143 (Prooemium nach handschriftlichem Material 
von W. Meyer). 

Ephr. syr. sermo de fine extremo. Lamy III, 187. 

Eterianus Hugo, liber de regressu animarum ab inferis Kap. 24f. 
Migne Tom. 202, p. 168. 

Hildegard Scivias III, 11. Migne Tom. 196, p. 709. 

Hipp. Hippolytus addekig .... meol tot avteyoiorov ed. La- 
garde 1 ff. 

J.-A. Pseudojohanneische Apokal. Tischendorf apocal. apocr. 70. 

Joh. Damasce. %Ieo1g tig 6990ddg0u mlotews IV, 27. 

Lact. Lactantius Inst. Div. VII, 10 ff. ed. Brandt corp. script. 
latin. Tom. 19. 

Mart. v. Tours bei Sulpicius Severus Dialog. II, 14 Migne Tom. 20. 


P.-A. aeth. Athiopische, syrische, arabische Recension der 
P.-A. syr. »Petri apostoli apocal. per Clementem.« Bratke 
P.-A. ar. Z. W. Th. 1893 I, 454. Dillmann, Gott. gel. 


Nachr. 1858, 158 ff. 

Phil.-Sol. Philippus Solitarius Dioptra III, 10 f. Migne Tom. 127. 

Ps.-Chrys. eig ty dsvtéoay magovolay x. t. a. unter den Wer- 
ken des Chrysostomus. Migne Tom. 61, p. 776. 

Ps.-E. Syrische Esraapokal. Baethgen Z. A. T. W. VI, 204. 

Ps.-Ephr. Die unter dem Namen des Ephraem erhaltene Predigt. 
Caspari, Br. u. Abh. 1890, p. 208 ff. 

Ps.-H. Pseudo-Hippolyt zegi tyg ovvtedeiag tov xdopov. La- 
garde 92. 

Ps.-M. Pseudo-Methodius. Orthodoxographa graec,: 93, lat.: 100. 

Sib.-Beda Der unter Beda’s Werke aufgenommene Sibyllinist. 
Migne Tom. 90, p. 1183. 

Sib.-Us(inger) Der von Usinger, Forschungen zur deutschen Ge- 
schichte X, 621 verdffentlichte Sibyllinist. 

Vict(orin) Kommentar zur Apocal. ed. de la Bigne Tom. I 
(ed. IT, 1589). 

Z.-A. Zephanja-Apokal. Stern, Z. fiir Agypt. Sprache 1886, 115 ff. 


II. Teil. 
Die Geschichte der Tradition vom Antichrist. 


I. 


Die Vorzeichen. 


Es ist oben (S. 54) bereits auf den auffallenden Parallelismus 
zwischen dem IV. Esra-Buch und der dem Bifi. KAnu. zu Grunde 
liegenden Apokalypse in der Schilderung der Vorzeichen des 
Endes aufmerksam gemacht, und ferner darauf hingewiesen, wie 
sich einzelne Ziige in Sib. II und bei Ephraem gr. wiederfinden. 
Schon diese Parallelen beweisen, dass wir hier vor einem weit- 
verzweigten Zusammenhang der Uberlieferung stehen. Alle hier 
in Betracht kommenden Stiicke abzudrucken gestattet der Raum 
nicht. Es sind hier zunachst die iiberall nach demselben Schema 
gehaltenen Schilderungen von grausigen Naturereignissen zu ver- 
gleichen, wie sie sich in IV. Esra 51ff. 621ff., ferner bei Ps.-Hipp. 
Kap. 8. 9626, dann noch bei Lactanz VII, 16 finden. 

Vor allem aber kehrt ein charakteristischer Zug iiberall in 
der Antichristsage wieder: namlich die an Micha 76 sich an- 
lehnende Schilderung des auf der Welt auch unter den nachsten 
Verwandten iiberhandnehmenden Hasses. So heisst es an beiden 
im IV. Esra in Betracht kommenden Stellen: 59 et amici omnes 
semet ipsos expugnabunt; 624 et erit in illo tempore, debellabunt 
amici amicos ut inimicos. Mit einer ausfiihrlichen Schilderung 
dieses Kampfes der nachsten Verwandten unter einander beginnt 
Ps.-Hipp. 7. 964 das Stiick, das die Vorzeichen der letzten 
Zeit beschreibt. Zu vergleichen ist ferner der Anfang von Ps.- 
Ephraem (Kap.1). Ja dieser Zug hangt so fest und unzertrenn- 
lich an der Uberlieferung vom Antichrist, dass er auch bei ganz 
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entlegenen Quellen zum ersten Indicium dafir wird, dass ein 
Hinfluss der Antichristsage vorliegt. So heisst es, wie schon 
oben, erwahnt, in der Voluspa der alteren Edda: Briider werden 
einander schlagen und zu Mordern werden sich gegenseitig, es 
werden Vettern ihre Verwandten téten. Und im Bahman Yast 
beginnt der ungemein deutliche Einschlag der Antichristsage mit. 
der Schilderung: II, 30 all men will become deceivers, great 
friends will become of different parties, the affection of the father 
will depart from the son, and that of the brother from his bro- 
ther ... and the mother will be parted and estranged from the 
daughter. 

Auch der Aufruhr der Vélker unter einander (vgl. Mtth. 247) 
wird vielfach im Anfang der Apokalypsen geschildert1), na- 
mentlich iiber Friedlosigkeit, Ungerechtigkeit und schlechte Herr- 
schaft auf Erden wird geklagt. Hier sind die erwahnten Stellen 
des IV. Esra-Buches, ferner Apok. Baruch, Kap. 49zeff. und 
Kap. 70 (vgl. 253), Lactanz VII, 15%), die ausfihrlichen Schil- 
derungen in der Ascensio Jesaiae 323 ff. im PuBd. KAqju. ‘bei 


Ps.-Hipp. a. a. O. zu vergleichen. In vielen Apokalypsen sind 


die allgemeinen Schilderungen der Vorzeichen durch genauere 
zeitgeschichtliche Gemalde ersetzt. Aber die Erwaihnung eines 
bestimmten Vorzeichens kehrt nun konstant in fast allen Quellen 
wieder: Das Ende kommt, wenn das rémische Reich zu Grunde 
gegangen sein wird. 


II. 
Der Verfall des Rémerreiches vor dem Ende. 


II. Thessal. 26 “al viv tO marteyor oLoare elg TO azconahv- 
QInvar avedy dy T@ avtov ee 70 00 Levoriiguoy non & evegyel- 
TOL TG avoulac, MovoY o xatéyor, Aere fws ex wéoov yéryta. 
IV. Esra 53 et erit incomposito vestigio, quam nunc vides reg- 
nare regionem et videbunt eam desertam. si autem tibi dederit 


1) vgl. IV. Esra 55, Lactanz VII, 15, Ps.-Ephraem Kap. 1, 8A, 
Kinu. etc. 

2) diese drei Quellen stehen in einem erkennbaren litterarischen 
Zusammenhang. 
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altissimus vivere et videbis (quae) post tertiam turbatam (Hil- 
genfeld) 1). 

Tren. V, 26 weiss in Anlehnung an Dan 2 und Apok. 17 
zu berichten, dass das rémische Reich am Ende der Welt in 
zehn Ké6nigreiche zerfallen werde, und dann der Antichrist, der 
als fremder Herrscher gedacht wird, kommen werde. An Ire- 
naeus lehnt sich Hippolyt in de antichristo Kap. 25 und 54 an 2), 
Irenaeus und Hippolyt haben ihr Wissen von der Zukunft nicht 
durch einfache Exegese von Daniel und Apokalypse gewonnen. 

Besonders kommen dann folgende Stellen in Betracht: 
Tertullian Apologet. 32: est et alia major necessitas nobis 
orandi pro imperatoribus etiam pro omni statu  imperii re- 
busque Romanis, qui vim maximam universo orbi imminen- 
tem ipsamque clausulam saeculi acerbitates horrendas com- 
minantem Romani imperii commeatu scimus retardari, 
itaque nolumus experiri et dum precamur differri, Romanae diu- 
turnitati favemus; ad Scapulam 2: Christianus nullius est hostis, 
nedum imperatoris, quem... salvum velit cum toto Romano 
imperio, quousque saeculum stabit. tamdiu enim stabit. (vgl. die 
Auslegung von II. Thess. 2 resurr. carnis. 24) 3) 

Lact. VII, 15 (6341s) Sibyllae tamen aperte interituram esse 
Romam loquuntur .. Hystaspes quoque, qui fuit Medorum rex anti- 
quissimus .. sublatuiri ex orbe imperium nomenque Romanum multo 
ante praefatus est. 16 (6351) quomodo autem id futurum sit osten- 
dam . in primis multiplicabitur regnum et summa rerum potestas 
per plurimos dissipata et concisa minuetur .... donec reges 
decem pariter existant, .... hi .. . disperdent omnia et com- 
minuent et vorabunt. VII, 25 (6641s) etiam res ipsa declarat 
lapsum ruinamque rerum brevi fore, nisi quod incolumi urbe 
Roma nihil istius videtur esse metuendum. At vero cum caput 
illud orbis occiderit et 6vun esse 4) coeperit, quod Sibyllae fore 

1) thy peta thy reitny SogvBovyérny, der Ausdruck ist auf das 
vierte Reich, das Rémerreich zu beziehen. 

2) dazu vergl. Hieronymus zu Dan 78 (ergo dicamus, quod omnes 
seriptores ecclesiastici tradiderunt — folgt dieselbe Auslegung). 

3) ebenso des Hieronymus Auslegung zu derselben Stelle cf. ep. 
ad Algasiam und den Jeremiaskommentar (zu 2526), ferner die Aus- 
legung im Ambrosiaster des Chrysostomus Pelagius (bei Hieronymus) 


Sedulius Primasius Theophylact Oecumenius. 
4) Sibyll III, 364. VIII, 165. 
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aiunt, quis dubitet venisse jam finem..... ? illa est civitas, 
quae adhuc sustentat omnia, precandusque nobis et adorandus 
est deus caeli, si tamen statuta eius et placita differri possunt, 
ne citius quam putamus Tyrannus ille abominandus veniat. 

Ps.-Ephr. 1: . et cum coeperit regnum Romanorum gladio 
consummari adest adventus mali . in expletione enim Romani 
regni necesse est saeculum consummari ... 5: et jam regnum 
Romanorum tollitur de medio et Christianorum imperium 
traditur Deo et patri, et tune veniet consummatio cum 
coeperit consummari Romanorum regnum. 

Cyrill 1511: avIewmov ucyoy ... denatorta wer avrg 
ts Pouaiwy Baorheiag viv éovolay ... éeyerae dé 6 z00- 
slonuévog avtlyouotos ovtocg, oray TAnQwdcor ot xaLooi TAs 
‘Popalwy Baotheiac. 

In den Werken des Ephraem I, 192 finden wir unter dem 
Namen des Jacob von Edessa eine Auslegung der Weissagung 
Gen. 4916 iiber Dan. Hier werden die Worte: »qui mordet 
equum in ungula ut dejiciet retrorsum ascensorem<, auf den 
Antichrist bezogen; welcher das rémische Reich vernichten werde. 
Jam illud imperium ad eos pertinere, qui Latini dicuntur, 
spiritus ... declaravit et docuit per Hippolytum in eo libro, 
quo Johannis Theologi apocalypsin interpretatur. Hier sind dann 
ferner die oben (S. 29f.) citierten Stellen aus Adso, dem Sibyll. 
Beda und Usinger, Ps.-Methodius, ferner die Ausfiihrungen bei 
Ps.-Methodius, p. 95 heranzuziehen. 

Diese weitgehende Ubereinstimmung wird nun ausserordent- 
lich auffallend, wenn man folgendes iiberlegt. In der Apokalypse 
des Johannes wird doch deutlich genug das rémische Reich als 
die letzte antichristliche Macht gezeichnet, man sollte meinen, 
dass jene gewaltigen Bilder voll gliihenden Hasses und machtiger 
Phantasie fiir immer das rémische Reich mit dem Stempel der 
widerchristlichen Macht, die sich wider Gott erhebt, gezeichnet 
hatten. Die: mit der Weissagung der Offenbarung verkniipfte 
Sage vom Nero redivivus ist lange noch lebendig gewesen, die 
unheimlich dimonische Gestalt desselben beherrscht die gesammte 
sibyllinische Litteratur, noch dem Victorin waren die Beziehungen 
der Apokalypse auf Nero geliufig. — Wie war es mdglich, so 
fragen wir hier noch einmal (s. oben S. 16), dass dem Einfluss 
der Apokalypse gegeniiber, in direktem Gegensatz zu ihr diese 
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Anschauung aufkommen konnte? Das rémische Reich gab den 
Christen doch wahrlich genug Veranlassung, in ihm die letzte 
antichristliche Macht, in einem seiner Herrscher den Antichrist, 
die Inkarnation des Teufels zu sehen. Wie ist es gekommen, 
dass demgegentiber sich die gerade entgegengesetzte Meinung in 
unumschrankter Geltung erhielt: das rémische Reich ist nicht die 
antichristliche Macht, es halt das Kommen derselben sogar aut, 
der Antichrist wird ein nichtrémischer Herrscher sein? Wie war 
es méglich, dass selbst da, wo die Sage von Nero noch nach- 
wirkte, bei Lactanz, Commodian, Martin von Tours diese Auf- 
fassung die andere nicht verdrangte, sondern selbst hier Nero 
redivivus, der letzte rémische Kaiser, nunmehr als der Vorlaufer 
des Antichrist gilt? Hippolyt weiss ganz genau, dass in der 
ersten Halfte von Apok. 13 das rémische Reich gemeint sei. 
Aber erst in dem zweiten Tier, das aus dem Lande aufsteigt, 
sieht er die nach dem rémischen Reich zu erwartende Herrschaft 
des Antichrist!) Die beiden Hérner des Tieres muss er dann 
auf den falschen Propheten beziehen, denn ein solcher musste 
ja nach der Apok. neben dem Antichrist stehen. Die Schilderung 
des zweiten Tieres, als des Dieners des ersten, deutet er dann so 
um, dass er annimmt, das zweite Tier werde in der Weise des 
ersten (xara tov Avyovotov vduov) die Welt beherrschen. Wo- 
her stammt die fortwahrende Vergewaltigung des klaren Sinnes 
der Apokalypse? 

Man kann darauf hinweisen, dass in der Eschatologie der 
Kirchenvater namentlich I]. Thess. 2 nachgewirkt habe. Aber 
es ist von vornherein nicht wahrscheinlich, dass diese kurze An- 
deutung des Paulus machtiger nachgewirkt haben sollte, als die 
gesammte Apokalypse, welche wenigstens in der friheren Zeit 
(Irenaeus, Hippolyt, Tertullian, Victorin) in unbestrittener Geltung 
stand.. Dann aber erheben sich neue Probleme; woher hat denn 
Paulus oder der Verfasser des Thessalonieherbriefes selbst diese 
Anschauung? und wie kommt es, dass die héchst ratselhaften 
Andeutungen des Briefes mit solcher Sicherheit, Bestimmtheit und 
Einhelligkeit von samtlichen Kirchenvatern gedeutet wurden”). 





1) vgl. Kap. 49. 

2) nur Augustin de civitate dei XX, 19 scheint zu schwanken. 
quidam putant hoc de imperio dictum fuisse Romano, eine andere Aus- 
legung erwahnt auch Chrysostomus. 
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Man vergleiche mit dieser Sicherheit nur einmal das Herumraten 
moderner Exegeten. Auch wird bei der Erklarung von 
II. Thess. 2 gar nicht bewiesen und deduciert. Man weiss sogar 
noch, dass Paulus aus Scheu, offen iiber den Untergang des 
rémischen Reiches zu sprechen, hier so geheimnisvoll geredet 
habe (vgl. Hieronymus ep. ad Algasiam; Augustin und Chry- 
sostomus a, a. O. u. a.). 

Endlich hilft auch ein Hinweis auf den Einfluss von 
Daniel 7 nicht. Es bleibt immer unerklart, wie man auf Grund 
von Dan 7, nachdem man das letzte Tier mit den zehn Hérnern 
auf das rémische Reich gedeutet hatte, nun auf den LEinfall 
hiitte kommen sollen, das kleine (eilfte) Horn als einen fremden 
nichtrémischen Herrscher aufzufassen. — Auch aus Apok. 17 
konnte man dies nicht so ohne weiteres entnehmen. Dort zieht 
zwar der Antichrist Nero mit den zehn Kénigen gegen Rom zu 
Felde, aber zu deutlich ist er hier doch als rémischer Kaiser ge- 
zeichnet, und die endlose Verwirrung, welche sich in der Deutung 
von Apok. 17 bei den Kirchenvatern zeigt, beweist, dass man 
dorther nicht seine apokalyptischen Ideen bezog, sondern vielmehr 
diese in jenes Kapitel eintrug. 

Die vorliegenden Probleme kénnen nur durch eine Annahme 
gelést werden: Es gab vor der Abfassung der Apokalypse schon 
eine fest ausgebildete Tradition vom Antichrist. Diese entstand 
wohl in Anlehnung an Daniel, — aber doch auch wieder un- 
abhangig von ihm. In ihr fehlte noch die politische Deutung 
und Beziehung der Erscheinung des Antichrist auf das Rémer- 
reich, den Nero redivivus oder irgend einen rémischen Herrscher. 
Ja, das rémische Reich wird in ihr als diejenige Macht aufgefasst, 
welche durch ihr Bestehen die furchtbare Zeit des Weltuntergangs 
noch aufhalt. Und zugleich wird es sehr wahrscheinlich, dass 
diese Beurteilung des Rémerreichs geraume Zeit vor dem Unter- 
gang Jerusalems entstanden sein muss. 

Weit hinab reichen die Wurzeln dieser Uberlieferung. Paulus 
schon war abhingig von ihr, und dass wir hier keine genuin 
christliche Eschatologie haben, zeigen auch die Beriihrungen mit 
TV. Esra. Es wird weiter unten bewiesen werden, dass nament- 
lich IV. Esra 51 ff. hier direkt als Quelle fiir die Antichrist- 
sage zu benutzen ist. — Deutlich zeigen nun auch Paulus und 
TV. Esra die riatselhafte nur andeutende Weise der Geheim- 


Bousset, der Antichrist. 6 
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tradition, welche wir eben gerade fiir diesen eschatologischen 
‘Sagenkreis vermuteten !). 

Selbst die Apokalypse ist nicht imstande gewesen, dieser 
Tradition eine andere Richtung zu geben. Es schien im zweiten 
Jahrhundert einmal, als sollte das gespensterhafte Bild des Nero 
redivivus die altere Gestalt des Antichrist verdraingen?). Aber 
dass die Nachwirkung der Johannesapokalypse und der Nero- 
sage so bald verschwand, rihrt auch wesentlich daher, dass die 
alte geheiligte Uberlieferung die neuere politische Wendung der 
Sage vom Antichrist sehr bald wieder verdrangte. Die Gestalt 
des Nero redivivus erhalt sich héchstens noch als Nebenfigur in 
dem apokalyptischen Gemiilde, oder sie wird identificiert mit dem 
alteren Bilde des nicht von den Rémern stammenden Anti- 
christ (Victorin). 

Eine miachtige politische Wirkung hat die Uberlieferung 
vom Antichrist gerade in dieser ihrer nicht gegen das Rémerreich 
gewendeten Form gehabt. Es war doch sehr bedeutungsvoll, dass 
man in den Kreisen der Christen weit und breit itberzeugt 
war, dass das rémische Imperium nicht die antichristliche Macht 
sel, dass die Zeit des Antichrist noch viel furchtbarer und 
entsetzlicher sein werde; man _ betete fiir das rémische Im- 
perium und den rémischen Kaiser, weil man in diesen das letzte 
Bollwerk gegen die nahende MHerrschaft des Antichrist sah, 
wie dies aus den oben beigebrachten Citaten aus Tertullian und 
Lactanz zu ersehen ist 3). 

Es ist dann oben weiter nachgewiesen, wie in der Zeit, da 
das rémische Reich christlich wurde, die Sage eine neue Wand- 
lung durchmachte. Man konnte es nun nicht mehr fassen, dass 
das heilige rémische Reich untergehen sollte. Nun heisst es, 
dass der letzte rémische Kaiser freiwillig seine Krone Gott zu- 





1) Gunkel 224 vermutet, dass in dem xaréymy bei Paulus noch 
eine altere mythologische Uberlieferung enthalten sei. Dass Paulus 
selbst unter dem xatéywy das rémische Reich verstanden hat, ist mir 
nach den bis in seine Zeit hinabreichenden Parallelen nicht zweifelhaft. 
Was unter xazéywy urspriinglich verstanden wurde, ist fiir das Ver- 
stindnis des neuen Testaments verhaltnismissig irrelevant. 

2) vgl. die Sibyllinenlitteratur. 

3) Zezschwitz urteilt also sehr mit Unrecht (p. 34), dass in dieser 
Beurteilung des rémischen Reiches Tertullian schépferisch gewesen sei. 
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rickgeben werde. Diese Wandlung liegt wahrscheinlich schon 
bei Ps.-Ephraem vor. Kap. 5: »et Christianorum imperium traditur 
Deo et Patri<!). Das wiirde zu der Annahme stimmen, dass 
dieselbe sich schon in der ersten Halfte des IV. Jh. vollzog. 
So ist die Sage weiter gewandert; als Rom fiel und in die 
Herrschaft der Barbaren kam, ging die Erwartung itber auf 
Neu-Rom und die byzantinischen Kaiser (vgl. die Danielapokal., 
s. 0. 8. 41 ff. und Ps.-Methodius). Und dann entstand ein heiliges 
rémisches Reich deutscher Nation, und die Sage wanderte wieder 
hiniiber nach Westen. So finden wir sie bei Adso. Und es kam 
die Zeit der Kreuzziige, der Gedanke an Jerusalem wurde wieder 
lebendig, es wurde von neuem moglich, daran zu denken, dass ein 
letzter rémischer Kaiser seine Krone in Jerusalem Gott zuriick- 
geben werde. Und wieder erwachte die Sage zu neuem Leben, 
und so liegt sie dem ludus de antichristo des zwélften Jahr- 
hunderts noch in allen einzelnen Ziigen frisch und lebendig zu 
Grunde. — Und als es endlich galt, der gefahrlichen Auslegung 
der Apokalypse von Seiten der Protestanten, der Deutung der 
antichristlichen Macht auf Rom und das Papsttum, entgegenzu- 
treten, da griffen die katholischen Gelehrten auf die alte unpolitische 
Uberlieferung vom Antichrist zuriick, und sammelten die Spuren 
derselben in Werken voll Riesenfleisses, — ich nenne nur die 
Kommentare von Ribeira und Alcassar, die Werke von Bellarmin 
und Malvenda, — aus denen fiir uns moderne noch sehr viel 
zu lernen ist. Und so wurde der erste Grund zu einer wissen- 
schaftlichen Erforschung der Apokalypse gelegt. — Die Wege 
und Wandlungen solcher apokalyptischen und mythologischen 
Uberlieferungen sind wunderbar, und ihre Lebensdauer wie der 
Gang ihrer Entwickelung kann nur mit dem Mass von Jahr- 
hunderten gemessen werden. 


1) zu diesem an I. Kor. 1524 sich anlehnenden Worte ygl. die 
oben citierten Stellen bei Adso und Ps.-Methodius und den Sib. bei 
Beda und Usinger. Auch die bei Wetstein, Nov. Test. H, 16724, aus 
Abarbanel und Pirke Elieser beigebrachten Parallelen (Zezschwitz, 
p. 167). 
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p B . 


Die jiidische Herkunft des Antichrist. 


Hier soll nur das wichtigste hervorgehoben werden, auf Voll- 
standigkeit machen die Notizen keinen Anspruch. Genaueres 
folgt ibrigens weiter unten in den Abschnitten, welche von der 
Geburt des Antichrist aus dem Stamme Dan und seinem Sitzen 
im Tempel von Jerusalem handeln. 

Schon nach Paulus wird sich der Mensch der Ungerechtig- 
keit im Tempel Gottes niederlassen. »Sein Kommen wird in der 
Kraftwirkung des Satan sein, mit jeglicher Machtthat, mit 
Wundern und liigenhaften Zeichen und in lauter unrechtmassigem 
Betrug ftir die, welche verloren gehen, dafiir, dass sie fiir die 
Liebe zur Wahrheit nicht empfainglich waren zu ihrem Heil. 
Und deshalb sendet ihnen Gott wirkungskraftigen Betrug, dass 
sie der Liige glauben, damit alle, die nicht der Wahrheit glaubten, 
sondern am Unrecht Wohlgefallen hatten, ihr Gericht empfingen«. 
An die unglaubigen Juden, welche den wahren Messias von sich 
gestossen haben und dafiir von Gott den falschen empfangen, 
denkt hier Paulus; daran kann kaum ein Zweifel sein. — Eine 
direkte Parallele bietet Johannes 543. Ich bin im Namen meines 
Vaters gekommen und ihr nehmt mich nicht auf, wenn ein 
anderer in seinem eignen Namen kommt, den werdet ihr auf- 
nehmen!), — So kommen wir nun auch der Lésung des Ratsels 
naher, wie es kommt, dass das Tier aus dem Abgrund Apok. 11 
in Jerusalem auftritt. Im Laufe der Untersuchung werden sich 
auch sichere Beweise dafiir ergeben, dass die griuliche Verwiistung, 
welche an heiliger Stitte, oder an dem Ort, wo sie nicht stehen 
sollte, steht, der Antichrist ist. — Immer wieder tritt uns dies 
Bild entgegen: ein Antichrist, der in Jerusalem auftritt, eine gott- 
feindliche Macht, die sich am Ende der Tage im heiligen Volke 
selbst erhebt, ein falscher Messias ausgeriistet mit Zeichen und 
Wundern. 

Nun wissen wir auch, woher Hippolyt wusste (Kap. 6): 





1) ieh wiisste nicht, wer anders als der Antichrist hier gemeint 
sein kénnte. Es ist hier von einer ganz bestimmten einzelnen Person 
die Rede, an Bar-Cochba wird man doch nicht denken wollen. 
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éy sEQutouh 6 owtng HAdEv sig Tov xdouor, “oi adTOg buolws 
élevoetat. Es wird auch klar, wie Victorin auf den Einfall kommen 
konnte, von Nero zu sagen: hunc ergo suscitatum Deus mittet 
regem dignum dignis et Christum qualem meruerunt Judaei . 
et quoniam aliud nomen allaturus est, aliam etiam vitam insti- 
tuturus, ut sic eum tamquam Christum excipiant Judaei, ait 
(enim) Daniel (XI, 37): desideria mulierum non cognoscet, cum 
prius fuerit impurissimus et nullum Deum patrum cognoscet?) . 
non enim seducere populum poterit circumcisionis nisi legis vin- 
dicator. — Die Ubereinstimmung ist hier eine so allgemeine, dass 
ich nur noch ein Zeugnis anfiihre, Hieronymus in Daniel. XI, 21. 
nostri autem et melius interpretantur et rectius, quod in fine 
mundi haec sit facturus Antichristus, qui consurgere habet de 
modica gente i. e. de populo Judaeorum. 

Nur bei Lactanz VII, 17. 63814 heisst es alter rex orietur 
ex Syria. Aber auch bei Lactanz wird dieser fremde Kénig als 
Pseudomessias geschildert. Auch bei Commodian heisst es 
V, 891f.: exsurget iterum... rex ab orientem?) (sic), Aber 
933 wird er als Pseudomessias geschildert: Nobis Nero factus 
antichristus, ille Judaeis3). In der Lactanz und Commodian zu 
Grunde liegenden jiidischen Quelle ist aus dem Pseudomessias 
also wieder ein feindlicher Herrcher geworden, aber so, dass das 
urspriingliche Bild deutlich durchschaut. 

Deutlicher und klarer erhebt sich nun das Gesamtbild 
jener apokalyptischen Tradition: Es wird ein Antichrist erwartet, 
aber nicht aus dem rémischen Reich, — dieses ist vielmehr die 
Gewalt, welche das Auftreten des Antichrist noch hemmt; in 
Jerusalem unter Israel selbst wird die gottfeindliche Macht, ein 
falscher Messias, der géttliche Verehrung verlangt, sich erheben. 

Aber ist in dieser Form itiberhaupt die Weissagung auf ji- 
dischem Boden denkbar? Wie kam man zu dieser Idee? Liegt 
nicht vielleicht hier ein vom Hass gegen die Juden eingegebener 





1) tiber diese merkwiirdige Auffassung der Danielsstelle (s. unten). 

2) es ist doch wohl gegen den neuesten Herausgeber »ab« jeden- 
falls beizubehalten und nicht ad einzusetzen. Der Konig kommt that- 
sachlich von Osten, vgl. 905 ff. 

8) auch zieht der Herrscher, nachdem er Nero getétet hat, nach 
Judaea, das offenbar als der Sitz seiner Herrschaft gedacht wird. 
(V, 927.) 
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apokalyptischer Traum des jungen Christentums vor? Auf jeden 
Fall hatten wir hier eine sehr friihe, in den ersten Jahrzehnten 
des Christentums entstandene, dem Paulus schon fixiert vor- 
liegende Weissagung, welche in ihren Urspriingen durchaus un- 
politisch, weder aus der Zeit Caligulas noch Neros stammt, — 
Auch werden sich uns noch manche Spuren der Sage in jiidischen 
Quellen zeigen, und im Laufe der weiteren Untersuchung werden 
wir auch das vorliegende Ratsel lésen und den Untergrund der 
Sage kennen lernen. 


ITI. 
Der Name des Antichrist. 


Der Name des Antichrist I. Joh. 218 u. 6. Il. Joh, 7 ist 
nicht alter als das neue Testament. Von Paulus wird er ganz 
allgemein als (II. Thess. 23) 6 GyIewmog tiv avoulas, oO vids 
TNS azcwhelac bezeichnet. Doch scheint Paulus schon einen 
Eigennamen desselben zu kennen, wie folgende Parallelen zeigen: 

II. Kor. 615: tig 0&8 ovuqwrnotg Xorotov zedg Behiag;%). 

Testam. Patr. Dan 5: xal avaredei vulvy ee tig grate 
‘Loven nai Aevi t6 cwrrerov xveiov nai avtog zoijoer 0G 
tov Bediag 7ddeguoy ®). 

Sibyll. II, 67: xai Bediag # ker xai onuata wokdc zcov7y- 
Get av Fowzscotc. 

III, 63: & d& eBaoryrvav se Behiag pevomioder 
(ors LIT -73). 

Ascensio Jesaiae IV, 2: descendet Beliar angelus magnus 
rex huius mundi .... in specie hominis (vgl. 44 ff. 14) 8). 

Also Paulus kannte schon einen bestimmten Namen fir den 
Antichrist »Beliar« (= Belial etwa = ayIowzc0g TUS avouiac). 
Es ist sehr bemerkenswert, dass dieser Name gerade in jiidischen 


1) die Zusammenstellung des Beliar mit Christus ist bedeutsam. 
| 2) ich citiere nur diese Stelle als hierhier gehiérig. Beliar kommt 
sonst in anderer Bedeutung in den Testamenten vor. 
3) der Name Belial findet sich noch in der Dioptra. In dem 
Sepher Serubabel (Eisenmenger II, 709) ist Belial der Vater des Anti- 
christ und dazu ist wieder der Andreaskommentar 922 zu vergleichen. 
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Schriften verbreitet ist. Das Stick in Sib. III, 63—92 ist sicher 
jiidisch (vgl. V. 69), in II, 151 ff. ist jedenfalls eine jiidische 
Grundschrift erhalten (II, 170ff.). Ebenso scheint mir das Stiick 
aus dem Testament des Dan zum jiidischen Grundbestand des 
Buches zu gehéren. Auch in der Ascensio Jesaiae 3 u. 4 liegt 
wahrscheinlich eine kleine jiidische Apokalypse zu Grunde (vgl. 
327), und noch in einer spiten jiidischen Quelle hat sich der 
Name Belial mit Bezichung auf den Antichrist erhalten. Uber 
die urspriingliche Bedeutnng des Belial wird noch weiter unten 
die Rede sein. 

Wegen ihrer litterarischen Berithrungen citiere ich noch fol- 
gende Schilderungen des Antichrist: 

Tren. V. 25: ille .... veniet ... quasi apostata et iniquus 
et homicida; quasi latro. 

Ps.-Ephr. 5: tune apparebit ille nequissimus et abominabilis 
draco, ille quem appellavit Moyses in Deuteronomio dicens: Dan 
catulus leonis accubans et exiliens ex Basan . accubat enim, ut 
rapiat et perdat et mactet . catulus leonis vero non sicut leo de 
tribu Dan sed propter iram rugiens ut devoret!) (vgl. Hipp. de 
antichr. Kap. 14). 

Ephr. gr. Il, 225 ff: 


=) \ ‘ Cc Va \ > , \ > \ 
émceLon yao O “hézerns nal adcotwe nal azcnrys. 
TeeWtoOS méhder eoxEOIaL éy Tolg LOloLg xaLeots 

/ / \ ~ \ > , 
Bovdduevog udéwar noi Ivear nat a7coheoa. 


J.-A. Kap. 6: tdéve gavnoerar 6 adeyntycs xai é€oguouévos 
év th oxotla 0 heyouevog avttyguotos. 

D.-A. gr. 104: xal xeatnoe 0 toLvoxatagdtatos daiuwr. 

Bemerkenswert sind auch noch folgende Parallelen: 

IV. Esra V, 6: et regnabit quem non sperant qui inhabitant 
super terram, 

Trenaeus V, 302: qui de improviso advenerit regnum sibi 
vindicans. 

D.-A. arm. 2391: nach der Ankunft dessen, welchen sie 
nicht verlangten und nicht hofften. 

Vielleicht lasst sich auf Grund dieser Parallelen auch eine 
Stelle in der ascensio Jesaiae wiederherstellen: 

V. 13: et multi fideles et sancti, quum viderunt eum quem 


1) vgl. die Schilderung bei Ps.-M. und Adso 1292 B. 
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ipsi + non“sperabant, [suspensum Jesum Dominum Christum, 
postquam ego Jesaias vidi eum qui suspensus est et accendit, et 
credentes quoque in eum, ex iis pauci in illis diebus reliqui erunt 
servi eius]1) fugient[es] ex eremo in eremum praestolantes eius 
(domini) adventum. — Die Erwahnung des Kreuzestodes des 
Herrn mitten in der Schilderung der Zeit des Antichrist ist véllig 
sinnlos, nach Streichung des Zusatzes bleibt das ratselhafte quem 
sperabant, das nach den Parallelen in »quem non sperabant« 
umzuwandeln ware. Dann ist nur noch fir das letzte »eius« etwa 
ein domini einzusetzen, 

Nach diesen Praeliminarien wenden wir uns in unserer 
Untersuchung zu einem besonders wichtigen Abschnitt. 


LY. 
Der Teufel und der Antichrist. 


Uber die Beziechung zwischen dem Satan und dem Antichrist 
herrscht in der Uberlieferung die grésste Uneinheitlichkeit. Aber 
gerade diesen Differenzen und ‘widerstreitenden Phantasieen nach- 
zugehen ist von allergrésstem Interesse. Denn dies Gewirre von 
widerstreitenden Meinungen setzt uns in den Stand, hinter die 
Anfainge unsrer eschatologischen Tradition zurick- 
zugehen und diese in ihrem Werden und ihrem Ur- 
sprung zu verfolgen. 

Die in der Exegese einflussreich gewordenen Kirchenviter 
reden sehr deutlich und bestimmt. Vor allem kommt Hieronymus 
in Dan.7s in Betracht: ne eum (antichristum) putemus . . . diabolum 
esse vel daemonem sed unum de hominibus in quo totus Satanas 
habitaturus sit corporaliter. Ganz ahnlich lautet die Erklarung des 
Chrysostomus ad Thessal. II, 2. Hom. 2: tle d& obtcg éotw; cou 
© oaravacg; ovdapas: GAN avIQumds tig m&OaY adLOD dExouE- 
vog tiv évégyecay. Ahnliches hat schon Irenaeus V, 251 omnem 


1) ein ahnlicher Satz wie der hier ausgeschiedene findet sich Kap. xh 
innerhalb einer nachweisbaren Interpolation: XI, 20 Hierosolymis igitur 


vidi (sc. Jesaias) eum suspendi in ligno nec non post tertium diem 
resurgere. 


eh SF "e Fy. 
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suscipiens diaboli virtutem .... diabolicam apostasiam in se re- 
eapitulans, Es ist ja auch klar, dass dies und nur dies die neu- 
testamentliche Anschauung vom Antichrist ist. Den Einfluss des 
Hieronymus kann man in der abendlandischen Kirche (vgl. z. B. 
Haymo y. Halberstadt zu II. Thess. 2), den des Chrysostomus 
in der morgenlindischen Kirche (vgl. Johannes Damascenus 
éxteoug tig o990d0k0v miatrews Veron. 1531 p. 135, die Kom- 
mentare des Oecumenius und Theophylact zu der hetreffenden 
Stelle von II. Thess.) deutlich spiiren. Die Behauptung, dass 
der Antichrist der Satan selbst sei, ist in der kirchlichen Uber- 
lieferung seitdem so gut wie verschwunden. 

Doch setzen gerade die Ausfithrungen des Hieron. und Chry- 
sost. voraus, dass eine altere Uberlieferung existierte, derzufolge 
der Satan mit dem Antichrist identificiert oder doch in ein viel 
naheres Verhaltnis zu ihm gebracht wurde, als dies bei der An- 
nahme eines von satanischer Energie erfillten Menschen der 
Fall ist. 

Um mit dem altesten Zeugnis zu beginnen: schon bei Hippolyt 
liegen die Dinge lange nicht so klar. Dort heisst es vom Anti- 
christ (Kap. 6): é& oyjuate avdoumov éparn 6 cowry xai av- 
bog éy oxyuate avIouzzov édevosevar. Das lasst auf eine 
ganz andre Vorstellung schliessen. Weiter unten heisst es — 
bei dem Nachweis der Geburt des Antichrist aus dem Stamm 
Dan (Kap. 14) — ,,yemm9rrw Aav ogis’ .... . Ogg ovr Tis 
GUR 4 6 a aoyts zhavocg') 6 éy tr yevéoer stonuévog 6 zha- 
vious viv Eiav zai mtegvicag tov 40ddu; im folgenden wird 
wie es scheint der Antichrist vidg cov draBdodov genannt. Line 
eigentliche Identifikation liegt freilich nicht vor. Aber doch ist 
dem Hipp. jedenfalls der Antichrist der inkorporierte Satan. — 
Bei Firmicus Maternus finden wir aber ganz deutlich die Identi- 
fikation (liber de error. Kap. 22) »diabolus ipse antichristus est«. Ganz 
deutlich spricht auch die Stelle Ps.-Hipp. 22, 10521 ézresd7 6 
ourie tod z~douov Boviduevog tO yév0g TOY arvIQuZuY coat, 
&% vig ayoavrov ual meetévov Magiac évéydn nol ev oxjuace 
oagros tov zySeov xarenccyoey ev iWig OvvcwEr TAS avtot 
SEOTHTOG, TOV adltoy Tedzov xal 0 OLaBohog &% ULagas yv- 


1) nach einer giitigen Mitteilung meines Kollegen Achelis lesen 
so die Jerusalemer Handschrift und die slavische Version. 
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yvainog ekshetoetar emi THC y7S, tluterae O€ &y whey aK 
magtévor. 0 yao Peg Huary oagninds quiv éedéunos ... 0 
dé dtaBohog si nai odexra avalaBor ahha tadva éy OCuyoE. 
Die Stelle weist zuriick auf Ps.-Hipp. Quelle, auf Ephr. gr. 4) 
DE, 187: 


Ovdayousy w Gidot, O0lm TO OXnMaTL 
~ (2 2 * a 
EhevoEtat Ercl HS 0 avaloyvvtog o@es. 
Cc ~ ~ 
EELOV,TLED 0 OWTHO tov owoa Bovdouevoc 
\ 2 ~ > , By , bias 
TO yévog THY avIows7wMY én maotevov EvEexty 
nad OXRWatL evIouwz7cov ECaEHOe TOV &y-Hoov 
~ >) ~ 
éy ayia Ovvewet tig avtod Seotysoc. 
137.E; 
\ ~ tg 9 \ Cc / Eee: 
uatwy TOUTO O éXIF0S, Ot waduy EoxETaL 
> > oe c / > / / 
é& oveavov (0) xrveLos éy 00&% Feorytos, 
édoyioato ovtwsg avahapely tO oxjua 
~ ~ > ~ 
THS av’TOU magovolag nal CCATHOML waVvTas. 
Einige Zeilen weiter: 
P) ~ ~ 
cinterce 0& anotBoosg &k YUVALLOG ULAOAS 
” \ ~ 
GO éxelvov ogyavoy. Ov% artog dé GUQxoUTaL. 


Obwohl hier alles auf den Gedanken angelegt ist, dass der 
Satan in Nachahmung der Geburt des Herrn in dem Antichrist 
persénlich erscheint,°so wird zum Schluss diesem Gedanken die 
Spitze abgebogen, indem nun doch der Antichrist nur als ogya- 
vov des Satan erscheint. Sonderbar ist, dass der von Ephr. ab- 
hangige Ps.-H. hier einen ganz straffen Gedankenzusammenhang 
zeigt. Sollte iam doch Ephraem noch in einer andern Recension 
vorgelegen haben? Es kommt hinzu, dass auch sonst, wie sich 
weiter unten zeigen wird, in der Homilie des Ephr. gr.2) der 
Antichrist durchweg als damonische tbermenschliche Gestalt ge- 
zeichnet wird. Aber auch so wie der Text des Ephr. gr. nun ein- 
mal lautet, wird doch das Verhiltnis zwischen dem Satan und 
Antichrist hier anders aufgefasst, als bei Hieron. und Chrys. 
Das zeigt schon die hier durchgefihrte, bei Hippolyt schon an- 





1) ahnlich sind die Ausfiihrungen bei Philippus Solitarius Dioptra 
III, 10. p. 815D: itaque nascetur ex muliere libidinosa opinione quidem 
incarnatus sed non etiam re ipsa. (etwas anders III, 11). 

2) an Ephr. gr. klingt Cyrill 1514 an: 6 oatardc doydv@ xéxontat 
éxeivp adtongoommws OC adtod évegyay. 
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gedeutete Parallele zwischen der Erscheinung des Satan auf Erden 
im Antichrist und der wunderbaren Geburt des Christus. In 
ahnlicher Weise findet sich die Parallele im Ambrosiaster zu 
II. Thess. 23: sicut filius dei divinitatem suam homo natus ..... 
demonstravit, ita et Satanas in homine apparebit. Auch Theo- 
doret bringt den Vergleich in etwas abgeschwichter Form (zu 
II. Tess. 23) 1) uemetrar yag 6 tév avIeumwy ahactwg tov Feov 
nal OWTHOOS YuwY tiv évavIousnow, xa WorEg advtoc avIou- 
relay prow avahasoy thy Huecéoar éxoayuarevoato cwrneiar, 
ovtwe éexsivoc aviquiov éxdeEcusvog maoav ator déaodat 
Ouvauevoy ty evéoyeray ... GvIeuzovg zetgaoetat. Durch die 
letzte Wendung nahert sich ja Theodoret freilich der Auffassung 
des Hieron. und Chrys., aber er geht doch offenbar iiber diese 
hinaus. 

Eine andere Parallele findet sich in dem unter dem Namen 
des Prosper Aquitanus gehenden Werk: de promissis et prae- 
dictionibus dei IV, 8. Hier erscheint der Antichrist in einem 
Menschen »sicut e contrario angelus sanctus in Tobiae libro spe- 
ciem et similitudinem ... Azariae suscepit . Wieder etwas an- 
ders erscheint das Verhialtnis bei Lactanz VII, 17 (I, 6381) 
(malo spiritu genitus) und Martin v. Tours (Sulpic. Sev. Dial. 
II, 14: malo spiritu conceptus) 2), 

Man sieht, die Uberlieferung schwankt zwischen der Auffas- 
sung des Antichrist als eines vom Teufel regierten Menschen und 
seiner Identifikation mit dem Satan. Deutlich aber zeigt sich, 
dass die Auffassung desselben als einer iibermenschlich gespen- 
stisch-damonischen Erscheinung weit verbreitet, uralt — vielleicht 
die altere ist und so immer wieder hervorbricht. 

Daneben zeigt sich bei spateren Schriftstellern noch eine 
charakteristische Vermittelung. Diesen stand eben fest, dass der 
Antichrist in natiirlicher Weise durch Vater und Mutter in die 
Welt komme, aber nun musste der Satan wenigstens bei 
seiner Empfangnis mitgewirkt haben. 


1) diese ganze Parallele wird deutlich abgewiesen bei Joh. Da- 
mascenus: odx adrds tolyvy 6 didBohos yivetor dyPQwmos xara tHY TOD xv- 
elov évavdea@nnouw. 

2) vgl. auch noch Andreas, der (5013) eine dyyedixy ovota im Anti- 


christ annimmt (vgl. 5145 6 é 1@ dvtyolot@ gvegydv diéBodos). 
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Ps.-Ephr. 6 ex semine viri et ex immunda vel turpissima 
virgine malo spiritu vel nequissimo mixto concipitur. 

Adso 1292B nascetur autem ex patris et matris copulatione, 
sicut et alii homines, non ut quidam fabulantur de sola virgine. 

. in ipso vero .. germinationis suae primordio diabolus simul 
intrabit in uterum matris suae. 

Ein Anklang auch bei Jacob Edess, Ephr. syr. I, 192D 
coluber antichristus Danitica matre nascetur patre Latino, qui 
clam nec amore legitimo quasi lubricus anguis ad ejus fe- 
minae concubitum prorepet 3). 

Elucidarium: de meretrice generis Dan nascetur . in matris 
utero diabolo replebitur. 

Birgitta Revel. VI, 67 antichristus nascetur de maledicta 
femina et de maledicto homine, de quorum seminibus diabolus 
formabit corpus suum (dazu vgl. die ekelhaften Phantasieen der — 
heiligen Hildegard Scivias III, 11) 2). 

Wie erklaren sich diese Schwankungen in der Auffassung 
des Antichrist? Wie ich glaube nur durch einen Blick auf die 
Entstehung der Antichristsage. — Woher stammt iiberhaupt 
jene Idee vom Antichrist, dieses Bild einer feindlichen pseudo- 
messianischen Persdnlichkeit, die sich im Gottesvolk selbst er- 
hebt, wie sie schon bei Paulus, Mtth, 24, Apok. 11 und hier 
doch deutlich auf Grund jiidischer Traditionen vorliegt? Gunkel 
p. 221ff. stellt mit vollem Recht die Behauptung auf, dass die 
Erwartung des Antichrist nicht irgendwie aus einer bestimmten 
politischen Situation entstanden sei, und dass alle zeitgeschicht- 
liche Erklarung, mag sie nun in die Zeit Caligulas oder Neros 
gehen, verfehlt sei, In solchen Zeiten politischer Erregung ent- 
stehen neue eschatologische Erwartungen nicht, ihr Wachsen und 
Werden ist ein viel langsameres, mit Jahrhunderten zu messendes, 
Wohl werden alte Erwartungen zeitgeschichtlich bezogen, aber 
es finden keine Neubildungen statt. Gunkel will die Tradition 
vom Antichrist als ein jiidisches Dogma verstanden wissen, das 


1) damit sind die oben erwahnten jiidischen Phantasieen zu ver- 
gleichen. 

2) hier waren endlich noch die in sdmtlichen spiteren jiidischen 
Apokalypsen sich findenden bizarren Sagen von der Geburt des Armillus 
(dessen Vater, der Teufel, ihn aus einem Marmorstein erzeugt haben 
soll) zu vergleichen (s. 0. S. 68). 
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aus Bildern wie Dan 7 (und dhnlichen) durch eine Spiritualisie- 
rung einer Tradition von urspriinglich politischem Charakter ent- 
standen sei. Es scheint mir nun aber doch ein weiter Weg zu 
sein, der von Dan 7 zu II. Thess. 2 fihrt. Wie ist aus der 
Schilderung fremder, sich gegen Gott empérender Herrschermichte 
die Idee einer gottfeindlichen Macht geworden, die im Volke 
Gottes selbst sich wider Gott empért, die nicht mit feindlicher 
Gewalt wirkt, sondern durch triigerische Kunst und Verfiihrung? 
Hier liegt m. E. ein Problem. Auch ist der Zug, dass der Anti- 
christ sich im Tempel zu Jerusalem niederlisst, so konkret und 
lebendig, dass es schwer fallt, ihn aus der danielischen Weis- 
sagung von der graulichen Verwiistung des Heiligtums entstanden 
zu denken, G. hatte eigentlich mit der Erkenntnis, dass auch 
die Weissagung des Daniel nicht zu dem bestimmten Zweck ge- 
macht ist, sondern auf einer Alteren Tradition ruht, die Faden zu 
einer richtigen Loésung des Problems in der Hand. Ich glaube 
es giebt hier nur eine Erklarung. Minter dieser Sage vom Anti- 
christ liegt ein alterer Mythos. In der alttestamentlichen und 
hier und da noch der neutestamentlichen Litteratur finden wir, 
wie Gunkel in Schépfung und Chaos in tiberzeugendem Zusam- 
menhang nachgewiesen hat, sehr zahlreiche Spuren eines uralten 
Schépfungsmythos, der sich dann spater in eine eschatologische 
Erwartung umgewandelt hat. Es existierte, noch in der Apoka- 
lypse erkennbar, in dem jiidischen Volksglauben die Erwartung 
einer Reyolution des alten Meerungeheuers, mit dem Gott bei der 
Schépfung gekémpft, am Ende der Tage, und seines himmel- 
stiirmenden Kampfes mit Gott. Nicht irgend ein feindlicher 
Herrscher und die Vergewaltigung Israels durch ihn und seine 
Heere wird erwartet, sondern zunidchst direkt der Kampf des 
Satans mit Gott, des Drachen mit dem im Himmel thronenden 
Allmichtigen. Eine einfache Vermenschlichung jenes alten 
Drachenmythos scheint mir nun die Sage vom Antichrist zu 
sein. Auch sie hat so zunachst nichts mit bestimmten politischen 
Ereignissen und Machten zu thun. An Stelle des Drachen tritt 
der mit Wunderkraften ausgeriistete Mensch, der sich Gott gleich 
stellt, — fiir die Juden konnte das kein anderer als der falsche 
Messias sein. 

Aber die Tradition vom Antichrist kann doch ihren Ursprung 
aus einer viel wilderen phantastischeren Welt von Gedanken und 
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Stimmungen nicht ganz verbergen. Ihr ist von dieser ein un- 
vertilgbarer Stempel aufgedriickt. Und immer wieder in der 
weiteren Uberlieferung erhebt sich hinter dem Antichrist die 
wildere Gestalt des gottfeindlichen Damon, des Satans, und sucht 
jenen zu verdrangen. Die Geschichte der Tradition der Sage 
driickt das Siegel auf unsere Vermutung iiber ihre Entstehung. 
Wir werden das im folgenden noch deutlicher sehen. 

Ich beginne mit dem Nachweis, dass der Antichrist noch 
haufig als Drache, als Damon bezeichnet wird. Namentlich ist 
dies der Fall bei Ephraem gr. Dieser beginnt gleich seine Ho- 
milie mit der Ankiindigung, dass er ,,xa¢d seg tov decdxortog 
tov avodeatatou) zai dewot tov wéddovtog tagacoEly sacar 
zyy vreovecvor reden wolle. Der Name Drache kehrt hier haufig 
wieder. Die Boten und Gehiilfen des Drachen sind hier wie bei- 
Ephr. syr. Damonen?) (s. die Stellen unter Nr. VIII). Ps.- 
Ephr. 5 heisst es: Tune apparebit ille nequissimus et abomina- 
bilis draco (vgl. Kap. 8). Auch als nequissimus serpens wird 
der Antichrist bezeichnet (Kap. 7 vgl. das signum serpentinum 
Kap. 8, tiber dieses s. unten). D.-A. gr. 11635 (cf. 99 121 24) 
findet sich der charakteristische Ausdruck éyeg9yoercu 6 opi O 
noun wevoc. Der Antichrist heisst 0 toroxatagdtatog daipwy 
(119105). Cyrill 1515 dewov to Inoioy decxwy uésyag cvdou- 
mous axataywriotoc.  Philippus Sol. Dioptra III, 10. 815B 
-draconi natura doloso et callido ... eum comparat (in Anlehnung 
an Gen. 4936). : 

Ich begniige mich mit diesen Stellen und vermeide nament- 
lich andre anzufiihren, in denen das Drachenbild etwa durch 
Einfluss’ von Apok. XII her entstanden sein kénnte, und wende 
mich nun zu einigen hochinteressanten und neuen Aufschluss 
gebenden Ausfihrungen. 

In Ephr. gr. findet sich im Prooemium seiner Ausfiihrungen 


folgende — nachher nicht wieder aufgenommene Schilderung vom 
Antichrist : 
/ 2 X > \ ? ~ ~ D) s 
peyag aywy adsdqor év TOLG “ALQOIG ExELYOLE 
él maow avIowrcotg udhiota 0& (tots) zLotois, 
U ~ ~ 
ov ay ércuvedodytou onusia nol téoare 





1) dvadotc ? W. Meyer. 
2) ahnliches schon bei Iren. V, 29 s. 0. 
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Cc 2} 3 ~ a ~ © 

vz avtovd Tov Decxortog év mokdy eéovol¢ %) 

coy OW , Ce \ , ; cr \ 

Ot av mah éavtcry Oetnvvoly womeg FEov 

éy Martaoucor posegoic GEQEL I7ETAMEVOS 

nal mavtag tovs Oalwovac dy oynuace ayyéhov 

imtauévovg év pepo gumcooo tev tov Tvodrvor, 
~ > \ 

Boe yao év toxve alicaoowy nai tag woepas 

~ > 
éxpoPnoa cuéetous arcarvracs Tovs avtouzvovs. 


Ps.-H. 29. 11110 bringt eine direkt hieran sich anlehnende 
Ausfihrung: tovg yao daliuovag abtot azcodelSer wg ayyédoug 
purevors nol oreatidag dowudrwr magevodser, wy ovx zorw 
CoLduoe, uci Furcqoodev savtwv avaderurver avvoy sig tor od- 
oavoy cvahauBavowevoy wera oadsiyyov xal yoy nai xoavyhs 
Loxveds Evpnuotytwy avtov adLNyytOLG Buvows, nal exAcwurcoy 
Wome PS 6 THG OxoTIag xuAyoOoVOMOS, xa OTE MEY ELC OLEA- 
vous avizctausvog, mote dé él THg yao nxateyduevog év dokn 
usyadn, more 0& nal Wo ayyélovg tove Oaiworag ézitacowy TOU 
rouety ta ehnuata adtov usta roddovd ~pofov xi tedmov. 

Ein Nachklang findet sich bei Philippus Solitarius Dioptra 
III. 10 816C: in sublime volans ut angelus (imo ut daemon) et 
terrores ac prodigia ad deceptionem effingens. 

Vielleicht klaren iibrigens diese Stellen einen ratselhaften 
Satz in der alten Baruchapokalypse auf; es heisst dort Kap. 27, 
dass in der achten Zeit des messianischen Endes multitudo 
phantasiarum et occursus scidae kommen werden. Es liegt viel- 
leicht schon hier eine Parallele zu jenen spateren Ausfihrun- 
gen vor. 

Aber sind jene sonderbaren und ganzlich einzigartigen Schilde- 
rungen nun wirklich nichts mehr als phantastische Ausfiihrungen 
iiber die Wunderwerke des Antichrist? Schon der Umstand, 
dass hier offenbar jener hinter der Sage vom Antichrist lie- 
gende Drachenmythos zum Vorschein kommt, mahnt zur Auf- 
merksamkeit. — Und es wird in der That sehr wahrscheinlich, 
dass dieses Schauwunder des Antichrist, dass er mit seinen 
Engeln umgeben in die Luft fliegt, urspriinglich einen viel ern- 
steren Sinn hatte. 

Weiter fihrt uns hier die Beobachtung, dass die Sage vom 
Antichrist ganz entschieden mit einem andern Sagenkreis zusam- 


1) pwartacpwois ? W. Meyer. 
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menhangt, nimlich demjenigen, der sich um die Person des Ma- 
giers Simon!) von Samaria gewoben hat. Es wird in den folgen- 
den Ausfiithrungen bewiesen werden, dass die weitere Ausbildung 
der Geschichte des Simon Magus in den apokryphen Apostel- 
legenden unter dem Einfluss der Sage vom Antichrist erfolgt ist. 

Betrachten wir die Sage vom Simon Magus unter diesem 
Gesichtspunkt, so fallt an diesem Punkte sofort eine Parallele 
ins Auge. In der bis ins zweite Jahrhundert und vielleicht 
weiter zuriickgehenden sagenhaften Erzihlung wird ja das Ende 
des Magiers dadurch herbeigefiihrt, dass er, nachdem er verheissen 
hat, vor versammeltem Volk zum Himmel aufzufahren, und sich 
so als Gott zu erweisen, von Damonen getragen sich in die Luft 
erhebt, aber auf des Petrus Gebot herabstiirzt und jammerlich 
umkommt 2), — Hier sieht die Sage vom Himmelsflug schon 
ernsthafter aus, bei Simon ist dieser geradezu ein Versuch seine 
Gottheit zu beweisen: eine Himmelfahrt. Es wird auch erzahlt, 
dass das Volk, als es ihn auffahren sieht, ihn als Gott zu preisen 
beginnt: Es ist eine Revolution direkt gegen Gott, die hier er- 
zahlt wird §). 

Sehr bedeutsam ist es nun, wenn in der Scivias der heiligen 
Hildegard dasselbe Ende vom Antichrist erzihlt wird. Es heisst 
dort (III, 11): nam cum omnem voluntatem seductoris diaboli 
compleverit, ita quod justo judicio Dei amplius tantam potestatem 
iniquitatis et crudelitatis suae habere omnino non permittetur, 
omnem cohortem suam congregabit et sibi credentibus dicet, quia 
ad coelos ire velit. — et ecce velut ictus tonitrui repente veniens 





1) vgl. Acta apostolorum ed. Lipsius u. Bonnet. I, 1891. Actus 
Petri cum Simone Kap.31—32. Martyrium Petri et Pauli ib. 118 ff. Kap. 
53—56. Acta Petri et Pauli 178 ff. Passio Petri et Pauli 223 ff. Arno- 
bius adv. gentes II, 12. Cyrill. catechesis VI, 15. Sulpicius Severus 
sacr. hist. II, 28. Theodoret Haeretic. fabularum I, 1. Augustin de 
haeresibus 1. Constit. apost. VI, 9. 

2) einen besonders originellen Bericht hat Arnobius II, 12: viderant 
enim (Romani) cursum Simonis magi et quadrigas igneas Petri ore 
difflatas et nominato Christo evanuisse. viderant ... fidentem diis 
falsis et ab eisdem metuentibus proditum pondere praecipitatum suo.. 

3) vgl. auch noch Actus Petri cum Simone Kap. 4, wo Simon im 
Fluge in Rom erscheint und Martyrium P. et P. 11, wo unter den Wun- 
dern des Simon aufgezéhlt wird, dass er in der Luft habe erscheinen 
konnen. 


ak 
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caput ipsum tanta fortitudine percutit, quod et de monte illo 
dejicitur et quod spiritum suum in mortem emittit. 

Von vornherein ist jede Vermutung ausgeschlossen, als hitte 
die heilige Hildegard diese Phantasieen selbst erfunden, sie muss 
noch uralte Uberlieferungen gekannt haben, an die sie ihre 
Weissagungen anlehnte. Auch ist diese Schilderung vom Ende 
des Antichrist nicht aus der Simon-Magus-Sage entlehnt. Man 
darf sich ja nur fragen, ob diese Idee der unternommenen — 
oder hier nur geplanten — Himmelfahrt besser auf den Anti- 
christ oder auf den Simon Magus passt. Wir schliessen viel- 
mehr: In den Visionen der Hildegard ist uns eine Variante der 
Sage vom Antichrist aufbewahrt, welche schon von der Simon- 
Magus-Sage vorausgesetzt wird. 

Der Antichrist findet sein Ende, indem er es unternimmt, 
zum Himmel aufzufahren und sich als Gott zu erweisen1), und 
dabei von Gott herabgeschmettert wird. Wer kann nun noch 
den tieferen Sinn der Sage und ihren Zusammenhang an diesem 
Punkt mit dem alteren Mythos vom Drachen verkennen! Der 
Gedanke, dass der Drache den Himmel erstiirmt, und bei diesem 
Sturm gegen den Thron Gottes geworfen wird, findet sich ja 
ganz deutlich im neuen Testament. Das 12. Kapitel der Apo- 
kalypse ist sicher auf Grund dieses Mythos entstanden. Auch 
ist Apok. 136 »die Lasterung wider das Zelt Gottes und die darin 
wohnenden« (?) ein Nachklang desselben. Auch das Herren- 
wort: Ich sah den Satan wie einen Blitz vom Himmel fallen, 
ist hier zu erwahnen. 

In jener Variante der Antichristsage und in der Simon- 
Magus-sage haben wir den Nachklang jenes uralten Mythos. Auch 
Ephraem scheint ihn zu kennen, nur dass bei ihm die Himmel- 
fahrt des Antichrist ein Schauwunder geworden ist. 

Bei Ephraem (s. oben S. 94) wird ferner erzaihlt, dass der 
Drache im Fluge seine Gestalt verandert. Dazu ist zu vergleichen 
Martyrium Petri et Pauli Kap. 14: 6 dé (Simon).... nosato 
aupyidimg moepag evahdooey wore yevéodar avrov eaigrng 





1) vgl. z. B. Constit. VI, 9, 16511: déywr sic ovgavots amévat 
nanetOey avtois ta ayada éniyoonyety (diese Notiz findet sich oft, z. B. 
sagt Simon Mart. Petr. et Paul. 53 zu Nero: xéupo tovs ayyéhove 
pov meds o& wai moujow oe éhdsiy mods me). 


Bousset, der Antichrist. 7 
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meaLoLoyv “nai met OAiyov yéoovta GAhotE OE nxOW vEavionoy .... 
yar éBaxyevev Vzoveyor &ywyv tov dtaPodor). Dann 
heisst es wieder in der Dioptra des Philippus vom Anti- 
christ: Quin et figurarum et colorum conversionibus om- 
nino instar Protei alius ex alio . in sublime volans ut angelus 
(imo ut daemon) et terrores ac prodigia ad deceptionem effingens. 
Auch Apokalypse Esdras, p. 29, heisst es vom Antichrist: xat 
eaudioy yiverou nal yéowr, nal undslg avT@ stLOTEvEL, OTL EotLY 
0 vidg Mov 6 ayarcntoc. 

Apok. Zeph. 123: Er wird sich vor denen, die ihn be- 
trachten, verwandeln, er wird sich einmal verjiingen und ein 
anderes Mal altern. 

Deutlich sieht man hier, wie die beiden Sagenkreise sich 
beriithren. 

In politischer Tendenz ist die Sage vom Antichrist ja eben- 
falls schon in neutestamentlicher Zeit auf Nero umgedeutet. Als 
nun die Gestalt des von den Parthern wiederkehrenden Nero 2), 
nachdem ein Menschenalter vergangen war, sich allmahlich ins 
dimonische und gespensterhafte verzerrte, da dringen auch in 
dieses Bild des von der Unterwelt wiederkehrenden Nero die 
Ziige des alten Drachenmythos ein. Belege liefern uns die Si- 
byllinen in Hille und Fille. 

V. 214: uveso xai ot Koguyde tov 2v oot Avyody oheFeor, 

qvine yao otesrtaior uitotg Moigar reuddedqor 

rhoocuevar pevyorta Oddy ioduolo mag’ dupiyy 
aEovory wevéwoor, wg éoldwow emaytsg 

Deutlich liegt das Drachenbild vor: 

VIII 8s: zvepoeos dove doduwr bdr ay ai xvuaow zn 

yaotégn mhynFos éyov nal Fdiwn oeio ta véxve 

éooouévov Aywod te nai suqrdov zwodéuoto, 

éyyvsg mév xdomoro téhog xual zoxaror juag. 

VIII, 154: xwpcler(?) Bovdror cov éyxevpinor hoysiouc: 

"Aotdog & yaing éxi Towincy cow éniBevra 

Ivyuoy eove” atFwvog’) * ov av 0° ioFudy drandcwy 


1) vgl. dazu Kap. 22: sic todroy 6% tov Siuwva dbo ovdoia siow 
avdocrov xai dtaPddov. 

2) vgl. Zahn, apokalyptische Studien, Z. K. W. K. L. 1887, 337 ff. 

3) in der Parallelstelle XI, 180 heisst es: Puucry zywv Pyods, sollte 
vielleicht zu lesen sein dvudy zywv avdP@vos? Die Handschriften lesen 
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ramtaivwoy ei raveag iov méheyos drauelWac, 

nal TOTE Iie ueyayr metehevoerau aime nEedowvoy 

V.. 28: meEvennovee 0 0 tC negaiyy Acye, xoloavog zorae 

deevosg oges pracy medhewov Bagw... 

32: xal Tuysec 00 Sixauoy ( 0@0¢ WIop TE meachaset, 

GAR Zotar vai coro 6 hoiyeos . ae dveenciyewper 

ioaloy Jeo atvor, éhéyEeu 0 ov uy édvte?). 

Hier ist dann endlich noch eine Notiz bei Ephraem zu er- 
wihnen. Nach Ephraem syrus 7 kommt der Antichrist bd) 
Lamy iibersetzt hier e perditione. Es ist jedoch wahrscheinlich 
aus der Unterwelt zu tbersetzen: aus dem 41528 (das hebriische 
Wort wird im alten Testament durch jenes syrische wiedergegeben). 
Andreas, der in seinem Kommentar manche Anklange an Ephraem 
zeigt, kommentiert zu Apok. XI, 7: 6 aveiyeuotog 6 éx tay 
oxnotevav nal Bvdiov ths yg ywoiwy éiodv, év oig 6 dudBo- 
hog xavadedixaovor. Hier wire dann wieder der *4Saddwy 
Apok. 911 zu vergleichen), auch der Ausdruck viog ti aw- 
Aetag II. Thess. 23. 

Anhang I: Belial, 

Den Namen Belial fiir den Antichristen kennt, wie oben 
bemerkt, schon Paulus (II. Kor. 615), vielleicht ist das griechische 
avIomzosg tig avoulag (II. Thess. 23) eine Ubersetzung von 
Spo53. Wir kommen somit auf sicher jiidische Tradition. Wer 
ist Belial? Die beste Aufklarung dariiber giebt uns ascensio 
Jesaiae IV, 2. 

. et postquam consummatum est, descendet Berial angelus 
magnus rex huius mundi‘), cui dominatur ex quo exstat, et des- 
cendet e firmamento suo [in specie hominis regis iniquitatis ma- 
tricidae . hic est rex huius mundi]... . hic angelus Berial [in 
specie istius regni] veniet, et venient cum eo omnes potestates 
huius mundi‘) et audient eum in omnibus quae voluerit. 


#ywv. Das dann folgende scheint aus einem hinter dem Drachenmythus 
liegenden Naturmythus zu stammen, vgl. XI, 155 ff. 

1) Parallele in X, 78 ff. 

2) ooo Esdras 27: avros dvafjostas yag 6 avtumelwevos toig ay- 
Bodog and tHy tagtdégwv nal évdelEetar wodha tots avIew@mois, vgl. noch 
Commodian 939: de Persida homo immortalem esse se dicit. Unsterb- 
lichkeit behauptete auch Simon Magus von sich (6 éornx0s). 

3) 6 xoowoxedtwe tod aidyos tovtov. 

A) duvdusis tod aidvos todtov. 


apes 
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Selbst wenn hier, wie es doch sehr wahrscheinlich ist, die 
Beziehung auf Nero (s. die eingeklammerten Stellen) nicht erst 
eingebracht ware, so sieht man doch deutlich, dass der Belial ur- 
spriinglich mit Nero nichts zu thun hat, sondern ein béser Engel 
ist, welcher Beherrscher dieser Welt genannt wird, seinen 
Wohnsitz in der Luft hat, und dem andere Engel, die Ovvcmelc 
Tob xdouov tovtov untergeben sind. Von diesem Belial wird 

-ausgesagt, dass er sein Regiment am Ende der Welt errichten 
werde. 

Ebenso dusserlich wird Belial in den Sibyll. II, 63 ff. — 
auch hier als Herrscher der letzten Zeit geschildert — mit Nero in 
Beziehung gesetat (é dé SeBaorynvor née Bediag). Sibyll. U, 
167 fehlt diese Beziehung ginzlich. Im Testamentum XII 
Patriarch. ist Belial (BeAiag) ebenfalls ein béser Geist, wohl der 
Satan, der Teufel selbst, auch hier ist von zvevuata tod Behiao 
die Rede. Im Testament Dan 5 heisst es nun vom Messias: 
nai adtog worjoer mQ0c tov Bediag moheuor nai tHy exdLxqoLY 
cob vixovg dOwoee stéoaory tucdy 1). Also auch hier wieder ist 
Belial der Feind der. Endzeit. 

Von hier aus erhalt nun noch eine Stelle in der ascensio 
Jesaiae, VII, 9 ihr Licht: et ascendimus in firmamentum, ego et 
ille, et ibi vidi Sammaelem eiusque potestates, et erat magna pugna 
in eo et sermones Satanici, et alius cum alio rixabatur ... 
et dixi(t) angelo: quae est haec rixa? et dixit mihi: ita est, ex 
quo hic mundus existit, usque nunc, et haec pugna donec veniet 
is, quem tu visurus es, eumque delebit.—— Wie sich Sammael zu 
Belial verhalt, ist nicht klar. Vielleicht stand hier urspriinglich 
gar nicht Sammael 2). Jedenfalls ist auch hier von einem bésen 





1) im folgenden sind vielleicht einzelne Ausdriicke im christlichen 
Sinn iiberarbeitet. Das ist noch handschriftlich nachzuweisen, wenn 
R. éxi wis Baothelas Teqovoadnu, die tibrigen Codices éai ths véas 
I. lesen. 

2) der lateinische Text, Dillmann 77, weicht stark ab, aber die 
athiop. Ubers. wird durch das lat. Fragment, p. 85, bestitigt. Doch 
bleibt die Moglichkeit, dass der lat. Text I gegeniiber den beiden 
andern Zeugen das urspriingliche bewahrt hat. Er kennt vor allem den 
Sammael noch nicht. In der vom aeth. und lat. II vertretenen Recension 
werden Sammael und Belial in kiinstliche Beziehung zu einander gesetzt. 


p. 84 (III, 18): fuit enim Beliac bilem habens in Esaiam propter quod 
in se ostenderit Samael. 
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Geist die Rede, dessen Herrscherbereich die Luft (das Firma- 
ment) ist, und der am Ende der Dinge besiegt werden wird. 

Wie ist die Gestalt des Belial zu erklaren? Jedenfalls ist 
es eine — nach Namen und Tradition — auf jiidischem Boden 
entstandene Gestalt, und wir haben wohl in ihr eine Vorstufe 
der Tradition vom Antichrist zu erkennen. Aus dem Drachen- 
ungeheuer, das sich gegen Gott empért, ist hier ein béser Engel, 
der Beherrscher des Luftreichs, der Fiirst dieser Welt geworden. 
Der erste Schritt in der Abstreifung der babylonischen Mytho- 
logie ist vollzogen. — 

Schon Paulus kennt die Gestalt des Belial, und er kennt 
sie als den Gegner des Messias am Ende der Tage. Was fir 
eine Gemeinschaft haben Christus und Belial?! Bei ihm aber 
ist Belial nun schon kein Engel oder Dimon mehr, sondern der 
avIowzog Tig avoulac. 

Diese Erkenntnis ist ungemein wichtig. Selbst wenn die 
Idee von dem im Tempel sich niederlassenden Antichrist erst 
eine specifisch christliche, vom Gegensatz gegen das Judentum 
eingegebene ware, so wurzelte sie doch im Judentum, d. h. in 
der entschieden jiidischen Erwartung der Empérung des Luft- 
engels Belial und mit dieser wieder im babylonischen Drachen- 
mythus. 


Anhang II, 


In diesem Zusammenhang mag noch erwahnt werden, dass 
sich sehr weit verbreitet eine Schilderung des Antichrist als eines 
menschlichen Ungeheuers findet. Diese Variante der Antichrist- 
sage, die in ihrem eigentlichen Zusammenhang, wie wir unten 
sehen werden, keinen Platz hat, findet sich in der Apokal. des Esdras. 
Hier heisst es (bei Tischendorf apocal. apocryphae 29): 10 eidog tou 
TEQOOW7COV ALTO WoEl AYQOD. 6 OpFahuds avtot 6 deELOg Wg HOTTE 
TO 7eQWL avaréAheoy nal 6 EtEQos doahEvTOS, TO TOMA avTOD wHYVS 
fla, ob GddrTES aUTOD O7cLFapLctoL, ot OcxutvAoL adtod Ws doérvava, 
TO iyvog tay 70dMY avtov onitaua@yv dO nal Eig TO LétwrcoY 
avtod 7) yeag? avtixyerotoc. Abnlich findet sich die Schilde- 
rung in einigen Handschriften der Ps.-Joh.-A. Kap. 7. Ferner 
findet sich Dan.-A. armen. (23911) eine andersartige Schilderung 
im 4hnlichen Stil, ebenso im Bufd. xdiju. 8319 (vgl. auch das 
lateinisch iiberlieferte Stiick desselben). Dann taucht in den 
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spatjtidischen Apokalypsen dieselbe Phantasie bei der Schilderung 
des Armillus auf. So in der Eliasapokal. (hier noch nicht mit 
Beziehung auf Armillus) — und zwar bemerkenswerter Weise 
unter Berufung auf eine Vision Daniels. In dem Midrasch va- 
joscha heisst es1): »er wird ein Kahlkopf sein und ein kleines 
und ein grosses Auge haben, sein rechter Arm wird eine Hand- 
breit lang sein, der linke aber zwei und eine halbe Elle; auf 
seiner Stirn wird Aussatz sein, sein rechtes Ohr ist verstopft, 
das andre aber offens. Ahnliches ist zu lesen in den Geheim- 
nissen des Simon ben Jochai, in dem Sepher Serubabel, in den 
Zeichen des Messias, in der persischen Geschichte Daniels ?). 

Es ist nun sehr bemerkenswert, dass eine gerade mit dieser 
specifisch jiidischen Uberlieferung sich deckende Schilderung sich 
noch in der Apok. des Zeph. p. 125 findet. Es spricht dies fir 
den urspriinglich jiidischen Charakter dieses Werks. 

Damit vergleiche man die in dem Fragment des Papias ) 
sich findende wilde Schilderung des Aussehens des Judas Ischa- 
rioth. Wir kennen nunmehr ihre Quelle). 


Ms 
Die ersten Siege des Antichrist. 


Auf Grund einer Kombination von Dan 1143 mit 7s ent- 
steht die Anschauung, dass der Antichrist im Anfang seines 
Regiments von den zehn letzten Kénigen des rémischen Reiches 
drei, die Kénige von Agypten, Libyen und Athiopien besiegen 
werde. Diese rabbinische Ausdeutung scheint in der Antichrist- 
sage verwandt zu sein. Die Tradition ist bereits Irenaeus V, 261 
und Hippolyt 51. 277 bekannt 5). Sie deuten danach auch die 
Apokalypse und suchen ganz gegen den Sinn derselben die sieben 
Haupter und zehn Horner des Tieres so zu vereinen, dass sie 


1) Wiinsche 119. 

2) vgl. noch Quaestiones ad Antiochum 109 (Migne 28) xai onustdv 
Te &Y tH YElOl TH mia nat & TH OpValu@ tH svi xéxtyraL. 

3) Patres apost. I, 94. 

4) s. den Vergleich des Antichrist mit Judas bei Ps.-Meth. p. 99. 

5) vgl. auch Hieronymus zu Dan 1143 und nach ihm sehr viele 
Exegeten der Apokal. und des Daniel. 


ae 
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annehmen, dass beide Symbole die rémischen Kénige der letzten 
Zeit bedeuten, von denen der Antichrist drei téten und die 
ubrigen sieben sich unterwerfen werde. 

Bei Ephraem gr. finden wir diese Phantasie in die Sage vom 
Antichrist verwoben III, 138D: 

avootodta dé svFve éxeivou Baotheta, 
nai mavaker éy vu ToELC Paorhéicg weychoug?). 

Dieser Zug gehért so sehr zum festen Bestand der Sage, 
dass Commodian seinem Nero, dem Vorlaufer des Antichrist, nach 
den geschichtlichen Vorgingen seiner Zeit noch zwei Casaren 
zugesellt, damit der Antichrist dann tber drei Kénige den Sieg 
davontrage (911f.): 

et ibunt illi tres Caesares resistere contra; 
quos ille mactatos volucribus donat in escam. 

Es ist also so verkehrt wie nur méglich, den Commodian 
an diesem Punkt zeitgeschichtlich deuten zu wollen. Es liegt 
eine einfache eschatologische Phantasie vor. 

Eine weitere Parallele bietet Sib. V, 222: 

MeWta Mev &% ToLOOWY uEpahoY ovy zAnyade bilas 
oxvooduevog wsyahwsg Owoer Etegotor maoao9-c, 
jote payely oaonag yoréwy Baorkinas avayvove. 

Die Beharrlichkeit, mit der diese eschatologische Phantasie 
sich fortgepflanzt hat, trotzdem die Apokalypse nichts von ihr 
weiss, zeigt uns wieder, dass eben nicht diese Schrift, sondern 
unsre eschatologische Uberlieferung die Folgezeit beherrscht hat. 

Zu der aus Dan 1141 stammenden Phantasie eines Biind- 
nisses des Antichrist mit Moab und Ammon ygl. Hipp. 51. 271, 
Ephr. gr. III, 138C, Ps.-Ephr. Kap. 7. 

Es ist tibrigens méglich, dass diese auf Grund einer Aus- 
deutung des Daniel entstandenen Ziige erst spater in die Tra- 
dition hineingekommen sind. Im ganzen verhalt sich, wie 
wir bereits gesehen haben, die Apokalypse vom Antichrist 
selbstandig gegen das Daniel-Buch. Das schliesst natiirlich nicht 
aus, dass sie nicht von vornherein im einzelnen unter der Beein- 
flussung desselben gestanden hatte. Bei den mannigfaltigen 
Berithrungen, die wir im einzelnen mit dem Danielbuche finden, 
gewinnen iibrigens die oben (S. 44) gemachten Beobachtungen in 





1) nach ihm Ps.-Hipp, 25. 107 23. 
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Bezug auf die friihe Existenz einer apokryphen Danielapokalypse 
(des kleinen Daniels, der Geschichte Daniels, des letzten Gesichts 
Daniels) von neuem an Bedeutung. 


VI. 
Das Sitzen im Tempel. 


Nach jenem Siege iiber die drei Kénige wird sich der Anti- 
christ im Tempel von Jerusalem niederlassen. 

Dieser schon II. Thess. 24 vorkommende charakteristische 
Zug ist ausserordentlich weit verbreitet. Dass der Antichrist 
sich im Tempel Gottes niederlisst und géttliche Verehrung ver- 
langt, wird schon sehr oft von Irenaeus erwahnt V, 304: cum 
autem vastaverit antichristus hic omnia in hoc mundo .... sede- 
bit in templo Hierosolymis. V, 251: et idola quidem seponens 
ad suadendum quod ipse sit Deus, se autem extollens unum 
idolum (V, 252.3. V, 282). Ferner Hippolyt 52, 2712 (53, 2719): 
Geker dWovodar tir nagdle nai éxalgeoIo xara tov IEod ma- 
Ons TAS olxovuerys xoata@y. Sib. XII (X) 86 icelor Ie@ ad- 
tov, éhéy&er O° ov uv &dvea. Ps.-Ephr. 7: qui ingressus in eo 
(templo) sedebit ut Deus et jubet se adorari ab omnibus genti- 
bus. J.-A. 6 cod. E: xai magadernvver avtov wo Sedov xal 
OTNOEL TOY TOOY adTOD sig TOY TOZOY TOU xQavriov. 

Sonderbarer Weise findet sich die Notiz nicht bei Ephraem 
Graec. und Ps.-Hipp., auch bei Philippus Solitarius nur ganz 
kurz. 

Dagegen wird das Sitzen im Tempel noch erwahnt bei Hi- 
larius in Matth. 15, Ephraem Syrus 8, Ps.-Meth. 99, Joh. Da- 
mascenus, Hieronymus zu Dan 725. 1130 u.6., Adso, Sib.-Beda. 

Eine besondere Variante, die ebenfalls ziemlich weit zuriick- 
reicht, liegt vor: 

Ascensio Jesaiae IV, 6 et dicet ego sum Deus O. M. et ante 
me non fuit quisquam. IV, 11: et statuet simulacrum suum 
ante faciem suam in omnibus urbibus, 

Victorin zu Apok. 1315: faciet etiam, ut imago aurea: anti- 
christo in templo Hierosolymis ponatur, et intret angelus refuga 
et inde voces et sortes reddat. 

P.-A. aeth.: Und sein Bild wird in den Kirchen und vor 
allem in Jerusalen, der heiligen Stadt des grossen Kénigs, stehen. 
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Sollte diese Variante in der Uberlieferung vielleicht aus der 
Zeit Caligulas stammen, aus der man ja auch II. Thess. 2 und 
Apok. 13 hat erklaren wollen? 

Soll der Antichrist sich im Tempel zu Jerusalem nieder- 
lassen, so muss dieser vorhanden sein, — also nach der Zer- 
stérung Jerusalems wieder aufgebaut werden. Auch dieser na- 
tirlich dem urspriinglichen Bestand nicht angehérige Zug der 
Tradition findet sich sehr frihe: 

Hipp. c. 6. 511: dvéornoey 0 owrije nai eerkey civ ayiav 
Gana Wg vaov xual advdg cvactyoer év ‘Tegooodvporg tov MI- 
vov vaov (ebenso Ps.-Hipp. Kap. 20. 10431). 

Martin v. Tours: ab illo urbem et templum esse reparandum, 

Ephr. syr. 8: aedificabit atque constituet Sion et Deum se 
faciet. 

Ephr. gr. III, 138C. 


co \ c ~ \ 4 \ \ ‘ 

OFEY “AL WG TOOTLLUWY TOY TOTLOY “OL TOY VOOY 
~ > ~ 

Osixyvow mao avtois moovolay zcoLovuEVog ®). 


Ps,-E. Kap. 7: jubet sibi reaedificari templum Dei, quod est 
in Hierusalem. 

Cyrill. 1515: ta adcove (sc. Iovdaiove) wertovwg azavi.on 
mEQLo7covdaoTOY coLeitaL TOY vady VzcoWlay dLdods, OTL avTOS 
got 6 & yévovg Aapio. 

J.-A. 7, cod. E.: 0dev xal wg modtipoy (!) delxvvow adtor 
TOU TOV %ai TOD YAOD mEdvOLAY 7OLOVMEVOS 5). 

D.-A. gr. 101: xal wsyadvvet todo “Iovdaiove “al tov xate- 
OLA MMEVOY VAOY KLOTOLEYOEL. 

Andreas 9542: év t@ va xadedsioda ... b7 adtod ar- 
oodoboIa meocdoxmpéry tToig Feoucyxous ‘Iovdaiorg 4). 

Adso 1293C: templum etiam destructum, quod Salomon Deo 
paravit, aedificabit et in statum suum restaurabit. 

Haymo II. Thess. 24: et reaedificabunt templum, quod est de- 
stitutum a Romanis, sedebitque ibi. 

Elucidarium: antichristus antiquam Jerusalem reaedificabit, 
in qua se ut Deum coli jubebit. 

Eine héchst bemerkenswerte Variante zeigt endlich Lactanz 





1) vgl.. Origenes in Matth. L. IV, 275 ed. Lomm. 
2) vgl. Ps.-Hipp. 25. 10725. 

3) beachte die Parallele mit Ephr. gr. 

4) ygl. noch Isidor Etymologia 811. 
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VII, 16. 6397 (oder vielmehr dessen jiidische Quelle): tune eruere 
templum Dei conabitur et justum populum persequetur. Commo- 
dian, bei dem man &hnliches erwarten kénnte, bringt diesen Zug 
der Sage gar nicht. 

Gerade diese letzte Stelle giebt zu einigen Reflexionen An- 
lass. Ist nicht die Idee von einer Gott widerstreitenden feindlichen 
Macht, die aus dem Judentum kommt, in Jerusalem den Sitz 
der Herrschaft hat, die sich im Tempel von Jerusalem nieder- 
lasst, specifisch christlichen und nicht jiidischen vorneutesta- 
mentlichen Ursprungs, so dass Lactanz hier etwa den alten 
Typus der Sage erhalten hatte? Ja wenn noch von einem fal- 
schen Messias die Rede ware, wie Paulus die Gestalt des avdouw- 
0g tig avouiag ja teilweise aufgefasst hat! Aber zu der 


Idee eines jiidischen Pseudomessias passt doch dieser Zug wilde- ~ 


ster Empérung gegen Gott, das Sitzen im Tempel zu Jerusalem, 
nicht. 

Sind wir tiberhaupt imstande, diesen merkwiirdigen Zug der 
Antichristsage aufzuhellen? Es hangt nicht wenig an diesem 
einen Punkt. Jedenfalls missen wir, wenn wir auf den richtigen 
Weg kommen wollen, zunichst auf alle zeitgeschichtliche Deu- 
tung rundweg verzichten. Wir folgen dabei dem oben aufge- 
stellten Grundsatz: In der Erregung grosser geschichtlich-bedeu- 
tender Momente erfindet der Apokalyptiker — im grossen und 
ganzen — keine neuen Bilder, er wendet alte an. Aus den 
Wirren der Caligulazeit kann man Apok. 13, II. Thess 2, Mtth. 24 
nicht erklaren. Wie sollte man denn auch auf Grund des be- 
kannten Vorgehens des Caligula auf die Idee gekommen sein, 
der Antichrist werde sich selbst im Tempel von Jerusalem 
niederlassen! Ja wenn uns noch dieser Zug nur in der 
Variante, die wir oben in der Ascensio Jesaiae, Victorin und 
P.-A. -aeth, fanden, erhalten worden ware: Wie die Sachen 
liegen, miissen wir umgekehrt urteilen: auf Grund einer 4lteren 
Vorstellung, wie sie II. Thess, 2 vorliegt, ist vielleicht in der 
erregten Caligulazeit jene Variante der Sage entstanden. Da- 
mals lebte man allerdings in dem Glauben, dass mit Caligulas 
Drohungen, seine Statue im Tempel von Jerusalem aufzustellen, 
sich jene alte Weissagung: »>der Beliar wird thronen'im Tempel 
zu Jerusalem, erfillen werde. 

Aber wo sollten wir dann suchen? Jedenfalls miissen wir 
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uns die Frage stellen: ob diese Idee nicht doch irgendwie als 
ein Glaube des Spatjudentums sich denkbar machen lasst. Denn 
mit zu grosser Sicherheit zeigt sich dieselbe schon an den ver- 
schiedensten Stellen im neuen Testament, und solche eschatologischen 
Ideen wachsen sehr langsam. — Unwillkiirlich wendet sich unser 
Blick suchend zum Drachenmythos, sollten wir hier nicht Auf- 
klarung finden? Wir haben bereits gesehen, dass der GvIowzr0¢ 
TiS avoutacg nichts weiter als eine Vermenschlichung des alten 
Gottesfeindes, des damonischen Drachen ist. — Nun, der Drache 
erstiirmt den Himmel, die himmlische Behausung Gottes. Ein 
deutlicher Nachhall dieser alten Vorstellung findet sich noch 
Apok. 136: und er 6ffnete seinen Mund zu Lasterungen gegen 
Gott und er lasterte seinen Namen und seine Wohnung und die 
im Himmel wohnenden (das Engelheer). Der Drache stiirmt 
(lastert) die Wohnung Gottes im Himmel, der Antichrist ver- 
drangt Gott aus seinem Heiligtum auf Erden, lasst sich im Tempel 
von Jerusalem nieder. — Vielleicht diirfte das die Lésung der 
seltsam ratselhaften Phantasie sein, Dann wenigstens begreifen 
wir, wie eine solche Idee im Judentum entstehen und sich ver- 
breiten konnte. Sie mag nicht weit verbreitet gewesen sein, das 
junge Christeutum hat dieselbe mit besonderer Vorliebe — wie 
das ja nur natiirlich ist — weiter gebildet. So hat denn Paulus 
vor allem diese Idee tthernommen. So nahm man eine kleine 
judische Apokalypse, die von den Zeiten des Antichrist, der 
graulichen Verwiistung im Tempel, handelte, sogar unter die 
Herrenworte auf. Denn dass Matth. 2415—21 eine solche Apo- 
kalypse vom Antichrist war, wird immer deutlicher werden. 
Ebenso lasst der Verfasser von Kap. 11 der Johannesapokalypse 
das Tier, das aus dem Abyssos kommt, ganz selbstverstandlich 
in Jerusalem auftreten. Im spateren Judentum ist dann freilich 
dieser Zug ganz verschwunden (vgl. Lactanz). Dieses hat seit 
dem ersten Jahrhundert den Antichrist in Beziehung zum rémi- 
schen Herrscher und zum rémischen Reich gesetzt. Aber die 
Sage vom Antichrist ist alter als der specifische Hass des Juden 
gegen den Romer, der ihm Jerusalem zerstért hatte. 

Und es bleibt diese Vorstellung mit ihrem dem Drachen- 
mythos entlehnten dualistischen Zug ein exotisches Gewiichs 
auf dem Boden des Judentums. Die Idee einer gottfeindlichen, 
Gott aus seinem Tempel verdrangenden damonischen Macht 
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wird sehr bald zu der Erwartung eines einfachen Pseudomessias 
herabgestimmt, 


VII. 
Der Antichrist der Pseudomessias der Juden. 


Fir Paulus ist der Antichrist der Pseudomessias, der in 
Kraft des Satan durch Zeichen und Wunder wirkt, der falsche 
Messias, welchen Gott vor allem den Juden schickt, weil sie dem 
wahren den Glauben verweigern. Auch ist schon auf eine inter- 
essante Parallele Joh. 543 hingewiesen: »Ich bin im Namen meines 
Vaters gekommen und ihr nehmt mich nicht auf. Wenn ein 
anderer kommt in seinem eignen Namen, den werdet ihr auf- 
nehmen«, — Der Andre, der kommen wird in seinem eignen 
Namen, ist der Antichrist. So legen fast alle Kirchenvater die 
Stelle aus und von diesen hat man eben auf diesem Gebiet zu 
lernen. (vgl. Malvenda de antichr. I, 599. die Kommentare zu 
Joh. 543 von Chrysostomus, Cyrill Alexandrinus, Euthymius, 
Beda, ferner schon Irenaeus V; 253, Cyrill cateches. XII 2, Aretas 
zu Apokalypse 117, Ambrosius in Psalmum 4319, Prosper dimi- 
dium Temp. 9, Rufinus expositio Symboli 34, Hieronymus ad Alga- 
siam, in Abdiam y. 18, Adso 1296A, Hugo Eterianus Kap. 23.) 
Beide eben besprochenen Stellen stellen eine Reihe von Kirchen- 
vatern zur Charakterisierung des Antichrist zusammen, vgl. die 
Kommentare zu II. Thess. 2 des Ambrosiaster, Theodoret, Theo- 
phylact, Oecumenius, ferner Hieronymus ad Algasiam 11, Theo- 
doret haeret. fabul. V, 23, Joh. Damascenus a. a. O., Altercatio 
Synagogae et ecclesiae Kap. 14. 

So wird denn iiberall in unsern Quellen der Antichrist als 
ein unter den Juden auftretender Pseudomessias geschildert. 
Schon Hippolyt Kap. 6 zieht die Parallele ovvyyaye ta dvaoxoo- 
meLouévae TeQOBata 6 OwtHe, xal avtog omotws exrovvaker tov 
deoxogztouévoy hady. Ferner Hipp. 53. 2730 avrg yé@ 7Q00- 
nahéoeror maven tov Andy mQdg savtdv &% meoNsS xWeas TIS 
Oraozco0ag tLorroLlovmEvog wo ténva tra éayyehousvog azco- 
KOATHOTROELY TI YwWoay nal avaoTTOEY avt@y tiv Baothear. 

Ja schon bei Irenaeus finden sich charakteristische Ausfiih- 
fiihrungen. Er legt das Gleichnis vom ungerechten Richter und 
der Witwe Luk. 181ff. mit Bezug auf den Antichrist aus V, 25s: 
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ad quem fugit vidua oblita Dei i.e. terrena Hierusalem ad ulcis- 
cendum de inimico 1). Dazu ist V, 303 zu vergleichen et osten- 
tationem quandam continet ultionis et vindictam inferentis, quod 
ille simulat se male tractatos vindicare. Auch Victorin sagt in 
seinem Kommentar (zu Kap. 13), obwohl er den Antichrist auf 
Nero deutet: hune ergo suscitatum Deus mittet regem dignum 
dignis et Christum, qualem meruerunt Judaei. 

Bei Commodian heisst es 927 ff: 

inde tamen pergit victor in terra Judaea, 
. multa signa facit ut illi credere possint, 
ad seducendos eos quoniam est missus iniquus. 
. nobis Nero factus antichristus, ille Judaeis. 

Auch der ganze Kreis der Litteratur, die sich um Ephraems 
Namen sammelt, ist von diesem Gedanken beherrscht. 

Ephraem syr. 8: gloriabuntur autem in eo Judaei et accin- 
gent se, ut veniant ad eum. ille vero blasphemabit dicens: ego, 
sum pater et filius etc. 

Ephraem gr. III, 238A: 


TLYLOY "LET V7EQBOMAS ro yévog tov Lovdaiwr. 

avtOL yaQ 7Q0ddoxW0L Thy exélvov edevowy. 
238C: mielova dé 6 Ohuos 6 govevtag (tar) “lovdaiwr 

TLIULCOL KO yYolQovTaL th adbvov Baordeia. 


Nach dieser Stelle bringt Ps.-Hipp. 24. 10712 eine etwas 
ausfiihrlichere Darstellung. 

Cyrill XV, 10: nai dva uésy vig tod Xevorod zeooyyogiag 
*Tovdalove rove voy Hheympevoy rQood0nortag amatorta. 

Ps.-Ephraem 7: tunc gratulabuntur (ei) Judaei ei, quod eis 
reddiderit usum prioris testamenti. 

J.-A. 6 cod. E: xai ovvaySjooveet ayyaotou noel ayo 
pacvotoL héyortes 7690S chy hows: un cigc evoloxousy advtoy Ol- 
NCLOV; EOTLY excvotngiliy (?) 6. djuog tay ovevtay ‘Iovdatwr ®).. 

D.-A. gr.: nal mocée Favuaora nat maoddoka mocyuata 
nai psyadvvet totg “lovdatovg. 

Hieronymus kann daher, was die Verbreitung der Tradition 


1) dieselbe Auslegung auch Hipp. 56. 2827. 
2) ebenda Cod. B: xody pevdopartaciay xal ayannost mhsiota tar 
‘EBoalwy yévos. 
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anbetrifft, mit Recht sagen!) zu Dan 1123: nostri autem et me- 
lius interpretantur et rectius, quod in fine mundi haec sit facturus 
antichristus, qui consurgere habet de »modica gente« i. e. de po- 
pulo Judaeorum. 

Zu vergleichen sind ferner noch: 

P.-A. aeth.: in jenen Tagen wird ein Kénig kommen, bés- 
gesinnt und iibelthaterisch, jenes Tages wird Zabulon sich er- 
heben und Naphthali den Hals hochrecken und Kapernaum sich 
riihmen ..... weil sie jenen Mann fir Christus halten werden. 

Adso 1296A: tune ad eum concurrent (omnes Judaei) et 
existimantes se recipere Christum recipient diabolum %). 

Der Antichrist wird daher sich auch beschneiden lassen. 
So schon 

Hipp. Kap. 5: é wequrour, 6 owrie 7AJev sig tov x00MOr, 
nal ALTOS OMolwg ehevoeTcu. 

Victorin (in Apok. 13) sagt daher von dem wiederkehrenden 
Nero: et quoniam aliud nomen allaturus est, aliam etiam vitam 
instituturus, ut sic eum tamquam Christum excipiant Judaei, ait 
(enim) Daniel: »desideria mulierum non cognoscet, cum prius 
fuerit impurissimus et nullum Deum patrum cognoscet«, non 
enim seducere populum poterit circumcisionis nisi legis vin- 
dicator. 

Dieselbe seltsame falsche Ubersetzung der Danielstelle, deren 
Verbreitung und Ursprung man einmal nachgehen kénnte, zeigt 
Ps.-Ephr. 7: tum complebitur illud eloquium Danielis prophetae: 
et deum patrum suorum nescibit neque desideria mulierum cog- 
noscet. 

Dieselbe Relation wie Victorin muss iibrigens auch Lactanz 
vor Augen gehabt haben, bei ihm ist jedoch der alte Zusammen- 
hang nicht mehr erkennbar (s. 0. 8S. 85). 

Lact. VII, 16. 63515: nova consilia in pectore suo volutabit 


1) vgl. noch Victorin 1247D »synagoga sunt satanae quoniam ab 
antichristo colliguntur«. 

2) vgl. Haymo II. Thess. 2: tunc confluent ad eum omnes Judaei. 
Elucidarium: hunc Judei ex toto orbe venientes summo voto suscipient. 
Selbst in der arabischen Uberlieferung ist der Antichrist ein Konig der 
Juden (s. 0. S. 74), 
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ut ..... denique immutato nomine!) atque imperii sede trans- 
lata confusio ac perturbatio humani generis persequetur. 

Ferner sind folgende Stellen zu vergleichen: 

Ambrosiaster II. Thess. 2: ex circumcisione aut circumcisum 
illum venire sperandum est, ut sit Judaeis credendi illi fiducia. 

Adso 1293C et circumcidet se et filium Dei omnipotentis se 
esse mentietur; an andrer Stelle 1296A: Hierusalem veniens 
circumcidet se dicens Judaeis: ego sum Christus vobis repro- 
missus, qui ad salutem vestram veni, ut vos qui dispersi estis 
congregem et defendam. 

Haymo in II. Thessal. 2: et cum venerit Hierosolymam, cir- 
cumcidet se dicens Judaeis: ego sum Christus vobis promissus. 

Oder es wird berichtet, dass der Antichrist zur Beschneidung 
zwingen wird: 

Victorin: denique et sanctos non ad idola colenda revocatu- 
rus est, sed ad circumcisionem colendam, et si quos potuerit se- 
ducere, ita demum faciet, ut Christus ab eis appelletur. 

Ps.-Ephraem 7: proponet namque edictum, ut circumcidantur 
homines secundum ritum legis antiquae. 

Martin v. Tours: omnes secundum legem circumcidi jubet. 

Beatus 444: antichristus enim cum venerit legem priscam 
et circumcisionem annuntiabit. 445 unten: ipse enim antichristus, 
cum impurissimus sit, castitatem et sobrietatem praedicaturus est; 
quia neque potator vini erit neque ullum genus mulierum ad 
eum accessum — habebit. 

Wieder ist hier eine bemerkenswerte Parallele zur Simon- 
Magus-Sage zu notieren. Martyrium Petri et Pauli 43: Neowy 
eizcev: ovnody nai Suuoy zequerundn; Iéteog eizcev- ovde yao 
Glhog ndvvato aratioa wWoyds, si ur “lovdatoy sivar éavtdy 
dreexolveto ual TCY TOD Ieod vOuov didaSae ezcedeluvvto. 

Weiter ist diese Idee von dem Auftreten des Antichrist als 
des falschen Messias ausgefiihrt in dem Kreis der von Ephraem 
abhangigen Schriften 2). 

Ephraem er. II, 137: 

éy oxnuate 0€ tovtov nkee 0 wapmpeaoos 





1) vgl. Victorin nomine mutato et actu immutato. 
2) vgl. hierzu II. Kor. 1114 adzoc yag 6 ocatards mstacynuatilerac 
sis dyyehov pords. 
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> ~ 
ws “lércens Wevdevdasye, AMUAvICNL OVUTAYTC, 
cr ~ > 

TAUELVOS “LAL TOVYZCC, loa prow adixor, 
azcooteégay eldwha, meQCTIUMY EbaésCELay, 
> \ , 3 \ Cc ~ 
ayados pidozmtwyog, Eeveldrg vz7eoBodn, 

> ca 
AVY EVAATHOTRTOG, ihaQds 7Q0G Azaytasc. 


Eine genaue Parallele haben wir Ps.-Hipp. 23. 1061s. Ferner: 

Pseudo-Ephraem Kap. 6: sed nefandus ille corruptor potius 
animarum quam corporum, dumque adulescens subdolus draco 
sub specie justitiae videtur versari, antequam sumat es 

J.-A. 6 cod. E: xai coyetae to xolvar usta meeabrytos HOLL 
ehenuootyns meohdng nal ovyywenosms auaotwlay xai ws por 
OVvIYWQEL HMCETHUATC. 

Cyrill 1510: ta mewta wév émvernsiay woavel Aéyiog tig 
ual ovvetog owgeocvryny te xai giavIoumiay vzcoxgiverou 
(cf. 1515). 1) 

Joh. Damascenus: “at é zrooouuiowg tho Bactkelag avdtov 
vzconolverae ayadoovyny 

P. A. aeth.: all sein Thun ist Menschengefalligkeit. 


Anhang. Die Geburt des Antichrist aus Dan. 


Damit hangt zusammen, dass man den Antichrist aus dem 
Stamm Dan erwartete. Es ist dies ein Beweis, dass die vor- 
liegende apokalyptische Tradition unter dem Einfluss der jiidi- 
schen Haggada entstanden ist. Denn dieser Glaube ist entstan- 
den auf Grund rabbinischer Auslegung alttestamentlicher Stellen: 
Dt. 3322, Gen. 4917, Jerem. 816, und wird iiberall bei den Kirchen- 
vatern mit Berufung auf diese Stellen vorgetragen 2). 

Die Anschauung wird schon vertreten von Irenaeus V, 302 
(nach Jer. 816); ferner von Hippolyt Kap. 14 u. 15 (nach ihm 
Ps.-Hipp. Kap. 18 u. 19), Ambrosius de benedict. Patriarcharum 7, 
in Psalm 40, Eucherius in Genesim II],p. 188; Augustin in Josuam 
quaestio XXII, Jacob v. Edessa (bei Ephraem I, 192f.), Ps.- 
Ephraem Kap. 6, Theodoret in Genesim quaest. 110, Prosper 
Aguit. dimid. Temp. 9, Gregor Moralia XX XI. 24, Ps.-Methodius, 
Anastasius Sinaita in Hexaemeron Lib. X,1018B, Adso 1292B, Sib.- 
Beda, Hugo Eterianus; zu Apok. 117 bringen auch die Kommen- 
tare des Primasius und Ambros. Ansbertus diese Bemerkung. 


1) vgl. auch Philippus Solitarius 816 A. 
2) vgl. Malvenda I, 140. Caspari 217, Anm. 22. 
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Diese Vorstellung reicht wahrscheinlich weit zuriick. Ire- 
naeus V, 302 behauptet wenigstens: et propter hoc non annume- 
ratur tribus haec in Apocalypsi cum his quae salvantur. Die- 
selbe Bemerkung bringen zu Apok. 7sff. Andreas, Arethas, Beda 
(von spateren Haymo, Anselmus, Strabo, Rupertus, Richard von 
8. Victor) und das Elucidarium 3). 

Mir scheint diese Auslegung, zumal da sie jetzt nur als ein 
Glied in der Kette eines grésseren Zusammenhangs erscheint, die 
einzige, die einen bestimmten Grad von Wahrscheinlichkeit hat, 
dann hatte also schon der Verfasser von Apokalypse VII diesen 
Zug der Antichristsage gekannt. 

Damit hangt zusammen, dass man in spateren Quellen be- 
stimmter annahm, dass der Antichrist von Babylon kommen 
werde, denn dort im Osten dachte man sich den Stamm Dan 
wohnend. Hier scheint der Einfluss des Hieronymus nachgewirkt 
haben, der zu Dan 11372) bemerkt: nostri autem secundum su- 
periorem sensum interpretantur omnia de antichristo, qui nasci- 
turus est de populo Judaeorum et de Babylone venturus, — Die- 
selbe Notiz haben zu Kap. 914 der Apok. Andreas, Arethas; zu 
Apok. 17 Beda; zu II. Thess. 2 Haymo, Strabo. Sie findet 
sich ferner bei Adso und im Elucidarium; zu Apok: 13 bei Ru- 
pertus Tuitiensis; zu Dan. 1137 bei Anselmus Laudunensis. 

Am deutlichsten zeigt den oben angedeuteten Zusammenhang 
die Ausfiihrung des Andreas zu Apok. 1612; 7215: etxdcg dé xa 
cov -Avrixgrotoy & tov avatohkinmy wEQay tho Hegovnic yigs, 
wIa |) puly tov Ady, & dilys “Efoatwy e&epyduevor. 

Diese Anschauung, dass der Antichrist von Osten kommen 
werde, laisst sich nun — freilich noch nicht in Verbindung mit 
der Anschauung, dass er aus dem Stamm Dan komme — noch 
weiter zuriickverfolgen. 

Lactanz VII, 17: alter rex orietur ex Syria. 

Wichtiger noch ist die Stelle bei Commodian 932: De Per- 
sida homo immortalem esse se dicit. P 

Dagegen findet sich bei Ps.-Methodius eine andre Tradition: 
ovtoc yervaran év Xwoati, didre diérouwpev év aveoig 6 xtouog, 
xa Bydocuda (?), dudte év aves cverodgy. Ebenso heisst es in 


1) Malvenda I, 155. 
2) Malvenda I, 163. 
Bousset, der Antichrist. 8 


° 
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den Quaestiones ad Antiochum (Migne 28) 109: é tio Teh- 
haiac, OtEev 6 Xovotvos eHASer, ekeoxyevar. Von dieser Tradition 
zeigen sich Adso 1293B und das Elucidarium abhangig, insofern 
hier behauptet wird, dass der Antichrist in diesen Gegenden auf- 
wachse. Der Ursprung dieser Phantasie ist klar. 

Bezeichnend ist ibrigens, dass die Anschauung von der Ge- 
burt des Antichrist aus dem Stamm Dan bei Ephraem und dem 
von ihm direkt abhangigen Quellen sich nicht findet. Es scheint 
mir das wieder ein Beweis zu sein, wie altertiimlich die Vorstel- 
lungen vom Antichrist sind, die sich gerade hier finden. 

Doch kénnen wir andrerseits die Meinung vom Ursprung des 
Antichrist aus dem Stamm Dan auch in einer wahrscheinlich 
jiidischen Quelle nachweisen, namlich im Testamentum XII. Patri- 
archarum Dan Kap. 6. Leider ist hier der Text so verderbt, 
dass sich bestimmte Behauptungen nicht aufstellen lassen. Jeden- 
falls wird gerade in der Weissagung, welche den Séhnen Dans 
zu Teil wird, Beliar als Antichrist geschildert Kap. 5: xal ava- 
Tehel Vuiv ex THs pvAqs Iovda nal tov Asvi tO cwtrnoLoy xv- 
olov. xai avtdog zoujose mocg tov Bekiag wédeuoy. Dieser 
Beliar scheint aber nun in bestimmter Beziehung zu den Sdéhnen 
Dans zu stehen. Es heisst dort: dvéyywy yae év BiGlw “Evoy 
Tov Oinaiov, OTL 6 Hoxwy Lucy gory O Saree, nal Ove mwevea 
TH EVEL MOTE THS TcOEVELaS KU tEQnparias TH) AEvl VzaxovOOr- 
TAL, TOU zeagEdQevely Tois vioig Aevi, TOU zoLEly avtodg éée- 
paotavey évwzccov xvglov. So wie der Satz dasteht, ist er aller- 
dings sinnlos, Was soll das heissen, sie werden dem Levi ge- 
horchen, um den Séhnen Levis nachzustellen? Weiter hilft uns 
cod. R., in dem das tq evi fehlt; streichen wir die Worte, so 
steht vmaxovoovta: ohne Beziehung. Es ist aber zu vermuten, 
dass der Fehler in dem Wort tztaxovoorrar liegt, eine Hand- 
schrift der lateinischen Version tibersetzt sese applicabit (sc. omnis 
spiritus). Vielleicht ware wtzcodtvoorvtac zu lesen: Alle bésen 
Geister werden sich bemithen, den Sdhnen Levis nachzustellen, 
Dann haben wir den vermuteten Gedanken: die Séhne Dans im 
Bunde mit Beliar und seinen Engeln gegen Levi. Im folgenden 
ist dann freilich der Gedanke wieder verwischt, indem hier vor 
allem auch die Siindhaftigknit der Sdhne Levis und Judas betont 
wird. Es ware dringend zu wiinschen, dass méglichst bald der ge- 
sammte Textapparat zum Testamentum uns zur Verfiigung stiinde. 
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Immerhin bleibt es bedeutsam, dass wir gerade im Testa- 
mentum Dan, wo wir eine solche Ausfiihrung vermuteten, in der 
That die Idee eines Bindnisses des Satans mit den Sdéhnen 
Dans angedeutet finden. Von der Geburt aus dem Stamm Dan 
war hier freilich noch nicht die Rede. Beliar ist im Testamentum 
ja eben noch nicht als Mensch, sondern als béser Damon auf- 
gefasst, aber zugleich als der Damon, der sich am Ende der 
Tage gegen Gott empéren wird. 


Vv ELL, 
Die Wunder des Antichrist. 

Vor allem sind es Wunder und Zeichen am Himmel, welche 
die Quellen vom Antichrist berichten. Bei diesen wie bei allen 
andern wird iibrigens jedesmal betont, dass es nur liigenhafte 
und magische Scheinwunder seien, die er vollbringe. 

Sibyll. III, 64: 

nal OTHOEL OQEwWr UWoc, otYoE dé I&hacour, 
"Héluoy scvedevta wéyav Aaumoay ve cehyyny. 

Ascensio Jesaiae IV, 5: et eius verbo orietur sol noctu, et 
luna quoque ut sexta hora appareat, efficiat. 

Von hier aus wird wieder klar, dass IV. Esra V. 1 ff. von 
der Antichristsage abhangig ist. V. 4 heisst es: et relucescet 
subito sol noctu et luna interdiu. Hierher gehért auch Apok. 1313, 
wie spaiter nachgewiesen werden wird. Zu diesem direkt jiidischen 
Uberlieferungskreis ist dann noch Lactanz1) hinzuzurechnen 
VII, 17. 6394: jubebit ignem descendere a coelo et solem a suis 
cursibus stare (mit Anklang an die Apokalypse). 

Ferner sind zu vergleichen: Apok. Zeph. 124: Er wird zur 
Sonne sprechen: falle, und sie fallt. Er wird sprechen: leuchte, 
und sie thuts. Er wird zum Monde sagen: sei blutig, und er 
wird es. Er wird sie vom Himmel verschwinden lassen. 

Ephr. syr. 9: tunc incipiet ostendere signa mendacia in coelo 
et in terra, in mari et in arida, advocabit pluviam et illa descendet. 

Ps.-M. 93B: wetaoreéwer tov Ghiov sig oxdtocg nal cviy 
cehynrny ig aime ?). 

P.-A. aeth.: und wird die Sonne im Westen aufgehen lassen 
und den Mond gegen Aelam zu. 





1) vgl Commodian 927. 
2) vgl. Adso 1293D. 
8* 
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Ps. -Hipp. 26. 10828: zcoujoe vy TMEQaY GxOTOS “aL ve 
VOUT Tego, TOV Adeoy pevaorgewer O7c0v Povdevou, NOL asvas- 
athoc mavta ta oroixeta ue 7s “OL TIS Sahéoons ey 
Ovrveuee tHS Parvtaciag atvod evdzLoy tev Iewootytwy ava- 
deiger vayn0a. 

Ausserdem werden besonders Heilungswunder hervorgehoben, 
aber dabei wieder betont, dass alle Wunder des Antichrist nur 
Scheinwunder sind. 

Sib. III, 66 ff.: 

nai vénvas OLROEL LOL Onwata mold zoLNoEL 
avdouzcorg * ahha ott veheopoga zooer éy aita, 
Gla rida, nai 04 wégorag molhovcg te wharroe. 

Ps.-Hipp. 23. 1064: wetd 0& tovtwy amavewy onueia ézce- 
tehie septate ahd: ov aly dq, abl’ ev mhavy, brcwg mhavion ~ 
TOUS onotoug avrg coépetg. 24: Aezcqods xadagilwr, TE CLC 
Mitovg éyelowy, Ociwovag amehabvwy .... vEexgortg anortar. 

Apok. Zeph. 125: Er wird die Lahmen gehen, die Tauben 
héren, die Stummen reden, die Blinden sehen machen, die Aus- 
satzigen wird er reinigen, die Kranken heilen, den Besessenen 
die Geister austreiben. 

Ephr. syr.: increpabit leprosos et purificabuntur, caecos et 
videbunt lumen, vocabit surdos et audient, mutos et loquentur. 

Ps.-M. 99: tuphot cvaslépovow, ywhoi segueatyoovor, 
Oaiwores tadyoovtra .. . nal év TOIg aitod WeodooyuEtorg nat 
gavracrwdEor tégaow ... 

J.-A. Kap. 7: mowwy wevdogavataciac. 

Andreas 5627: dv’ ov (sc. ov duaBddov) xai vexeods eyetoery 
nol onueia émuvehely ols mEmyowméervorg ta Tig dLavrolag 
CMmata payvnoEetac. 

D.-A. arm, 23915: aus den Steinen Brod schaffend, die 
Blinden sehend, die Lahmen gehend machend. 

Elucidarium: faciet enim tam stupenda miracula, ut jubeat 
ignem de coelo descendere . . . et mortuos resurgere. 

Das triigerische der Wunderzeichen des Antichrist betonen 
noch Iren. V, 282, Cyrill 1510, Hieronymus ad Algasiam 11, 
Chrysostomus II. Thess. 2, Joh. Damascenus, Sib. Beda. 

Ausdriicklich aber wird in dieser wohl an Matth. 112 sich 
anlehnenden — also spater in die Tradition hineingekommenen — 
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stereotypen Schilderung vielfach bemerkt, dass dem Antichrist es 
nicht gelingt, Tote zu erwecken. : 

Apok,. Zephanja 125: Er wird die Dinge thun, die der Christ 
thun wird, bis auf das Erwecken der Toten allein. Daran 
werdet ihr erkennen, dass er der Sohn der Gesetzlosigkeit sei, 
dass er keine Macht iiber die Seele hat. 

Ephr. syr. 9: faciet nempe omnia signa, quae fecit Dominus 
noster in mundo, defunctos autem non suscitabit, quia non habet 
potestatem in spiritus !), 

J.-A. Kap. 7 Cod. E: vexgove ovx éyeloer (die Konjektur 
Tischendorfs ist also tiberflissig), 

Diemer, deutsche Gedichte des 11. u. 12. Jh. 280: 

aver diu zeichen, diu er tut, 
diu ne sint niemen gut; 
er ne kuchet niht den toten. 

Quaestiones ad Antioch. ducem 109: Aéyovol tivec, Ote ov 
dtvarar 6 arrixerotog vEexooy arIgwmov avactiou, eel mdvta 
ca howe onusia zovet®). 

Etwas anders ist die Tradition bei: 

Cyrill 1514: 6 yee matne tov Wevdove ta tov Wevdov¢s 
soya pavtaoooxorel, iva ta reAyIn vouton HEewgety vexoov 
syeLlgousvoy TOY Un &yELoouevor 8). 

Adso 1293D: mortuos scilicet in conspectu hominum resus- 
citari . ... [sed et mendacia erunt et a veritate aliena] (vgl. 
Haymo in Thess. II, 2). 

Elucidarium: suscitabit mortuos non vere, sed diabolus...corpus 
alicuius intrabit ...et in illo loquetur, ut quasi vivum videatur, 

Auch in der spatjiidischen Geschichte Daniels wird hervor- 
gehoben, dass es dem Antichrist gelingt, alle von ihm gefor- 
derten Zeichen zu erfillen, wahrend die Totenerweckung ihm 
nicht gelingt. Bei Ephraem syr. Kap. 11 sagen Elias und 





1) Diese direkte Beriihrung zwischen Ephr. syr. und Apok. Zeph. 
ist bemerkenswert (vgl. auch das vorhergehende). Sie beweist einen 
litterarischen Zusammenhang. Hine direkte Beziehung zwischen den 
beiden Quellen wird freilich nicht anzunehmen sein, 

2) vel. auch das folgende: vexody detxvvow ésysrodusvov ovx éy 
alndeta GAN vy payracia. 

8) auch in der jiingeren Recension des Victorin-Kommentars zur 
Apok. (nicht in der Alteren) findet sich (Migne V, 339C) dieser Gedanke. 
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Henoch (iiber diese s. unten) zum Antichrist: si tu es Deus, 
voca defunctos et resurgent . scriptum est enim in libris prophe- 
tarum et etiam ab apostolis, quod Christus quando apparebit, 
mortuos a sepulcturis suscitabit. 

Eine ganz besondere Tradition vertritt hier wiederum 
Ephraem graec. III, 138E: 


beyadvvoy onusia hyn Ivvwyv te popntea, 
werdog nal ovn alndeav TALTA EVOELKYUMEVOS. 
ToLovt@ O& Ted7@ UEdiotva 0 TVEAVYYOS 

Te bon, parvater (de?) Wevdas nal ovn alydeta 
TOY AnIOV MagEeoTUTWY hawy zcohhoy nat djuoyr 
nad EvEPHWMOvYTWY AdTOY Ola tas Martaoias }). 


Es folgt eine ausfihrliche Schilderung, wie der Antichrist 
triigerisch und nur zum Augenschein Berge versetzt, Dann heisst 
es weiter 139C: 


mahi oatog 6 docnwy vparchuvver Tag yxElous 
nal ovvayer TO 7AHIO¢ *) EQILETOY HEL zETELVEOY * 
Omoiwsg 0 eriBatver éava tig aBvooov 
nal wozeg ect Eno TEEQLIEQTEL E70 DTH. 


garvtacter te Oburcaree. 

Eine genaue Parallele zu der ersten Halfte dieser Ausfih- 
rungen findet sich bei Ps.-H. 26. 108 19 ff. 

Von diesen Ausfihrungen ist endlich auch J.-A. Kap. 7 
cod. E abhingig: don xai Bovvove pstaxuwjoe nai dravetosr 
THS meucameryng yEerods avtov* dedte meds us marTES “ai LO 
gartaouata xal rAdvys (!) ovvayovtcn év t@ idiw tomy. 

Dazu kommt noch eine sehr bemerkenswerte Parallele der 
Apok, Zeph. 125: Er wird auf dem Meer und auf den Fliissen 
wie auf dem Trockenen gehen. 

Sehr bedeutsam ist es nun, dass wir in der Simon-Magus- 
Sage und ihren Wundererzaéhlungen sehr verwandte Ziige finden. 
In den actus Petri cum Simone 28 ff. wird z. B. ausfiihrlich ge- 
schildert, wie Simon-Magus einen Toten nur zum Schein lebendig 
machen kann, und der Zauber verschwindet, sobald er von der 





1) Philippus Solit. 816C: terrores ac prodigia ad deceptionem 
effingens, ut inconsideratis mentibus montes transferre videatur. 

2) dazu vgl. Philippus Solitarius 818A, wo die Menschen den 
Belial anflehen, die Drachen von ihnen zu entfernen; auch Apok. 
Zeph,, p. 123. 
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Leiche zuriicktritt, wahrend dann Petrus ihn wirklich auferweckt; 
und die ganze Darstellung des Streites zwischen Simon und 
Petrus gipfelt in den verschiedenen Quellen darin, dass Simon 
die Auferweckung eines Toten nicht gelingt, wahrend Petrus sie 
vollbringt. In den Recognitionen III, 47 werden die Wunder 
des Simon Magus aufgezihlt: ego per aerem volavi, igni com- 
mixtus unum corpus effectus sum, statuas moveri feci, animavi 
exanima, lapides panes feci, de monte in montem volavi, trans- 
meayi manibus angelorum sustentatus, ad terras descendi (vgl. 
eine andere Aufzihlung II, 9). Ebenso Homilie 232: avdge- 
avrag 7olel reEguately noi eri 7dQ xvhLousvog ov xaleta, 
éviote O& xal métavar, nai 2x Amy Gerove zcoLEl, O~pLG yiveran, 
elc aiya [ETHMOQPOVTAL, Otedaw760¢ yivevae. 33: soLobyvta 
Savucore 700g uatazhygw nai azcaryy, ov onucia iarxe medg 
EcLoTQOgyY xi owryoiar. 

Auf die Parallele sind denn auch die Kirchenvater des 
éfteren aufmerksam geworden. Andreas weist in seinem Kom- 
mentar Kap. 37. 58239 ff. darauf hin, wie Simon beinahe in 
Gegenwart des Petrus einen Toten auferweckt habe und meint, 
in ahnlicher Weise werde auch der Vorlaufer des Antichrist 
(Apok. 1311 ff.) seine Wunder und Zeichen verrichten. Ebenso 
deutet er Apok. 133 auf eine wunderbare Totenerweckung, welche 
der Antichrist vollbringen werde, und macht auch hier wieder 
(5613) auf das Vorbild des Simon Magus aufmerksam. 

Eterianus de regressu animarum 23: magica enim arte 
homines eludet et phantasia, ut Simon Magus fecisse credendus 
est, qui quod non faciebat, facere videbatur. 

Apok. 133 deutet man spater darauf, dass der Antichrist, 
um sich vollstandig Christus gleichzustellen den Tod erleiden, und 
sich selbst auferwecken wiirde. Ich finde die Deutung zuerst 
bei Primasius zur betreffenden Stelle der Apokalypse, ferner bei 
Gregor epist. XIII, 1; von Primasius entlehnen Beda, Ps.-Ambrosius, 
Ansbertus, Haymo die Phantasie, auch die heilige Hildegard 
kennt dieselbe (vgl. Malvenda II, 125f.). 

Hier macht Adso wieder auf die Parallele mit der Simon- 
Magus-Sage aufmerksam: per magicam artem et phantasiam de- 
ludet homines, sicut et Simon Magus illusit illum, qui putans 
occidere eum arietem occidit pro eo. (diese Sage wird ausfihrlich 
Martyrium Petri et Pauli (bei Lipsius u. Bonnet 118 ff.) Kap. 31 
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erzihlt, wie auch an andern Stellen), — Man sieht, wie hier 
beide Sagenkreise sich in einander verschlingen. Man weiss 
kaum, auf welcher Seite die Prioritat liegt. Wahrscheinlich nach 
Adso bringt den Vergleich auch Haymo II. Thess. 2. 

Ja es findet sich endlich noch eine viel friihere interessante 
Stelle, welche diejenige Anschauung uns zeigt, aus welcher die 
Vermischung der beiden ag Rervorgeeanee ist, 

Hom. 217 sagt Petrus: ottwe 07, ag 6 ahi dis quby ioe 
gitns el onney , EQ. TOY pevdes Ost éldety evayyéhvoy 0700 
achavov tivdg (sc. Simon) zal eiF ottwg wera xadaigeory Tov 
aylov tomov evayyéhiov alndeg xorpa Ovarceipdnvar .... “Ob 
uEeta Tavta medg tM téher med sQ@tOY avtiyoLotOY EhSeEly 
del, nai tote tov bvtwg Xovotoy Huay Trooby avaparvavar, nat 
META TOLTO aiwriov Pwros avaréelhavtog mavTA TA TOD OxOTOUS 
apavn yeveoS ou). 

Es wird sich hier verlohnen, einmal die gewonnenen Ergeb- 
nisse zusammenfassen. In der gesamten christlichen Tradition 
ist die antichristliche Macht nicht das rémische Reich, sondern 
dieses wird — trotz der Apokalypse und der Geschichte des jungen 
Christentums — als der xavéywy aufgefasst. Der Antichrist ist 
der unter den Juden in Jerusalem auftretende Pseudomessias, 
der in der Kraft des Satans Wunder und Zeichen wirkt und 
sich im Tempel Gottes niederlasst. Als der Herrscher der Juden 
wird er von diesen freudig begriisst. Er ist kein friedlicher 
Imperator, keine politische, sondern eine durchaus und rein 
eschatologische Gestalt. — So liegt die Idee schon im neuen 
Testament vor. Nach Paulus ist der cy Fow7c0g THS avoutas 
der Pseudomessias, welcher den Juden zur Strafe dafiir gesandt 
wird, dass sie den wahren Messias nicht angenommen haben. 
Ein ahnlicher Gedanke liegt Joh. 543 vor. — Das in Mtth. 24 





1) dazu vgl. auch Rec. Il, 60. Hier werden die Wunder des 
Simon mit denen verglichen, welche der Bose am Ende der Tage zu 
vollbringen Macht haben wird. Simon Magus vollbringt nur nutzlose 
Wunder, wihrend am Ende der Welt von: der bésen Macht auch Heil- 
wunder (Totenerweckung wird nicht genannt) vollbracht werden (dextera 
signa). So liegt auch hier hinter der Simon-Magus-Sage schon die 
Tradition yom Antichrist. — In diesem Zusammenhang sei noch er- 
waihnt, dass auch das, was von der wunderbaren Geburt des Magiers 
berichtet wird (Ree. II, 14), an die Tradition vom Antichrist anklingt. 
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eingesprengte Stiick stammt ebenfalls aus derselben apokalypti- 
schen Tradition. Derjenige Apokalyptiker, der Apokalypse XI 
koncipierte, konnte das Tier aus dem Abgrund ohne weiteres in 
Jerusalem auftreten lassen. 

Wenn wir weiter in der Apokalypse suchen, wo wir etwa 
noch Spuren derselben eschatologischen Uberlieferung begegnen, 
so ist hier vor allem noch auf 1311ff. aufmerksam zu machen. 
Dem Tier, das hier aus dem Land aufsteigt, liegt urspriinglich 
die Idee des Antichrist zu Grunde. Es ist keine feindliche, 
fremde, politische Macht, sondern kommt in Lammesgestalt, es 
ist nach der Meinung des Apokalyptikers der Pseudoprophet, — 
vom Pseudomessias nicht weit verschieden. Es redet wie ein 
Drache, —— wieder ein neues Uberbleibsel — ein Zeugnis fir 
die Herkunft der Gestalt des Antichrist aus dem Drachen- 
mythos. Es thut Zeichen und Wunder, welche eine gewisse 
Ahnlichkeit mit den eben zusammengestellten Wundern des Anti- 
christ haben. Ein besonders charakteristischer Zug, das Geben 
des Zeichens auf Stirn und Hand und das Kaufen und Ver- 
kaufen auf Grund dieses Zeichens, wird weiter unten in der Anti- 
christsage seine Erklarung finden. — Das Tier kommt yom 
Lande, es trittim Lande Palastina‘) auf, wihrend das erste Tier, das 
romische Reich oder einer seiner Imperatoren natiirlich aus dem 
Meere aufsteigt, iibers Meer kommt. Der Apokalyptiker, fiir den die 
rémische Weltmacht die antichristliche Erscheinung geworden ist, 
und der in dem wiederkehrenden Nero den Antichrist erwartete, 
hat mit der alten unpolitischen rein eschatologischen Gestalt des 
Antichrist nichts anders anzufangen gewusst, als dass er sie 
zum Diener des ersten Tieres degradierte. Dabei sind natirlich 
eine Reihe von Ziigen in das 4ltere Bild hineingezeichnet, alle 
diejenigen, durch welche das zweite Tier mit dem ersten in Ver- 
bindung gesetzt ist, also V. 12. V. 14. V. 15b. (wahrend 
V. 15a aus der alten Sage stammt) V. 17b. V. 18. 

Nun wird auch klar, wie es kommt, dass Hippolyt, trotzdem 
so in die Auslegung die grésste Verwirrung kommt, behaupten 
konnte, dass das zweite Tier der nach dem Untergang des ersten 





1) ich glaube, dass diese Erklirung naher liegt, als diejenige 
Gunkels, der die beiden Tiere in Kap. 13 auf den alten Mythos von 
zwei das Meer und das Trockene beherrschenden Urungeheuern zuriick- 
fihrt. 
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Tieres (des rémischen Reiches) erscheinende Antichrist sei. Er 
kannte die alte Sage und erkannte noch deutlich in der zweiten 
Halfte von Kap. 13 die alte Gestalt des Antichrist wieder. 

Wir stehen hier vor einem entscheidenden LEinblick in 
Werden und Entwickelung des ganzen Mythos, der uns interessiert. 
Aus dem alten Drachenmythos wurde um die Zeit des neuen 
Testaments die Sage vom Antichrist. Diese ist dann wieder 
politisch umgedeutet auf das rémische Reich und den wieder- 
kehrenden Nero. Denn dass in Apok. Kap. 13 und 17 das 
Bild des Nero redivivus im Vordergrund steht, kann nur kritische 
Gewaltthatigkeit leugnen. Und zwar ist es so unlésbar mit dem 
ganzen der Darstellung verbunden, dass eine Ablésung dieser 
Gestalt von dem Ganzen der Ausfiihrungen mir unmdglich er- 
scheint. 

Namentlich in jiidischen Kreisen ist diese politische An- 
wendung der Sage vom Antichrist lebendig geblieben. — Sie be- 
herrscht die sibyllinische Litteratur gerade in ihren direkt jiidi- 
schen Bestandteilen. Als mit der Verzégerung der Wiederkehr 
des Nero iiber ein Menschenalter hinaus, die einfache Erwartung 
des mit den Parthern wiederkehrenden Herrschers, sich zu dem 
phantastischen Glauben an einen Nero redivivus umwandelte, da 
drangen nun — so wunderbar verschlingen sich die Sagenkreise 
— die Ziige des alten Drachenmythos in die Nerosage ein. So 
liegt dieselbe schon. Apok. 13 und 17 vor, noch deutlicher aber 
in den Sibyllinen. Hier ist Nero zum Python geworden, zum 
wutschnaubenden Drachen, zu einem unheimlichen, gespenstisch 
damonischen Wesen, welches die Parzen durch die Lifte herbei- 
fiihren. Ja, es scheint mir nicht ganz unmodglich, dass das dunkle 
Ratselwort, Apok. 178, wie Gunkel will, urspriinglich der alten 
Schlange galt, welche einst schon im Kampf von Gott besiegt, 
am Ende der Tage wieder anstiirmen wird gegen Gott und seinen 
Himmel: »Sie war und ist nicht, und wird wieder aufsteigen aus 
dem Abyssos und in die Verdammnis gehen« Der Schreiber von 
Apok. 17 hatte dann dieses dunkle, ihm wohl kaum mehr ver- 
standliche Wort auf Nero angewandt. Die schlummernde Schlange 
wird erwachen, heisst es sogar noch in der spiten Dan-Apok. gr. 

Im Judentum hat sich diese Wendung der Sage gegen das 
Romerreich erhalten, und die urspriingliche Form derselben ginz- 
lich verdrangt. Der Hass gegen das vom Sammael beherrschte 
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Edom blieb lebendig. Erst im siebenten und achten Jahrhundert 
taucht die alte Antichristsage wieder auf. Doch zeigt sich noch 
in dem Namen des Tragers dieser sich erneuernden Sage, Armillus 
(= Romulus), der unausléschbare Hass gegen Rom, auch gegen 
das christliche Rom. Aber Armillus ist doch kein rémischer 
Herrscher, sondern einer, der nach der Herrschaft des gitttlichen 
Reichs (Byzanz) kommt. 

Im jungen Christentum — der Hass gegen das Judentum 
mag auch wohl dazu beigetragen haben — wich die Stimmung 
der Apokalypse sehr bald — der andern gemiassigten, dem 
Rémerreich giinstigen, wie wir sie schon bei Tertullian finden. 
Der Antichrist kommt aus dem Judentum, in erster Linie eine 
satanische pseudomessianische Gestalt, das war die allgemeine 
Uberzeugung, — Bei einigen wenigen Schriftstellern, bei denen 
die Wendung gegen das rémische Reich sich unter dem Einfluss 
jiidischer Sibyllistik gehalten hat, zeigt die alte Figur des Anti- 
christ doch eine solche Dauerhaftigkeit und Starke, dass 
eine Verdoppelung der Antichrist- Gestalt das Resultat ist, — 
Lactanz, Commodian, Martin y. Tours kommen hier in Betracht. 
Bei allen dreien ist der zunachst auftretende Vorlaufer der Anti- 
christ —- der am Ende des rémischen Imperiums kommt — mehr 
oder minder deutlich als Nero redivivus gezeichnet, wahrend die 
zweite eigentlich antichristliche Erscheinung, durch welche Nero 
besiegt und getétet wird, die allbekannten Ziige des Anti- 
christ tragt, der, wenn er hier auch nicht als von den Juden 
herstammend gedacht wird, doch seine Herrschaft in Jerusalem 
errichtet, von den Juden als Messias begriisst wird, Zeichen und 
Wunder verrichtet u. s. w. Es ist das ein seltsames Schauspiel, 
die Sage nimmt im Laufe der Zeit eine doppelte, ja dreifache 
Gestalt an. Aber diese einzelnen Gestaltungen derselben werden 
nun wieder mit einander kombiniert. Gerade die Beobachtung, 
die wir bei Lactanz, Commodian, Martin v. Tours machten, bestatigt 
in ausgezeichneter Weise die oben zu Apok. 13 gegebene Er- 
klarung der beiden Tiere. Hier wie dort eine Kombination der 
beiden Sagenkreise, nur wird die alte Gestalt des Antichrist 
in der Apok. ihrem eigenen Schatten, ihrer politischen Umdeu- 
tung unter- bei jenen Schriftstellern tibergeordnet. 

So kommt es denn auch, dass die alte und so klare Be- 
ziehung der Apokalypse auf Nero redivivus so bald aus der Tra- 
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-dition der Kirchenvater verschwunden ist1), Der einzige, der sie 
bewahrt hat, Victorin, hat doch eine wunderliche Kombination 
des jiidischen Pseudomessias und des Nero redivivus geliefert, 
in welcher der wiederkehrende Nero eben nun zugleich als jidi- 
scher Messias erscheint. Man deutet die Apokalypse nach der 
Alteren eschatologischen Tradition. Und im ganzen hat sich 
denn auch an diese und nicht an jene die weitere Entwickelung 
der eschatologischen Vorstellungen des nachsten Jahrtausends an- 
gekniipft. Geht man nur dem Einfluss und der Auslegung der 
Apokalypse bei den Kirchenvatern nach, so bekommt man fast 
den Eindruck, als hatten diese keine lebendige eschatologische 
Phantasie gehabt, und beginne diese erst wieder mit dem Mittel- 
alter. 

So ist die hier uns interessierende Sage eine fortwaihrend 
sich wandelnde, und in ihren Verwandlungen sich gar verdop- 
pelnde Proteusgestalt. Als lebendiges Sinnbild derselben kénnen 
wir Apok. 12. 13 gelten lassen. In Apok. 12 der alte Drachen- 
mythos, in 13B die Sage vom Antichrist, in 13A ihre politische 
Umdeutung. Die drei wechselnden Gestalten der Sage sind drei 
neben einander stehende Figure in einem grossen eschatologischen 
Bilde geworden: der Drache, das Tier, der Pseudoprophet! 


IX. 
Die Diener des Antichrist. 


Der Antichrist hat eine Schaar von besonders ihm ergebenen 
Dienern unter sich. 

Schon Hipp. Kap. 6 weiss zu berichten: azcéoverdey 6 xi- 
eLog aztootchovg Eig warvta ta EvNH nal avtdg Ouolws mweUWer 
Wevdazcootddovg (von ihm entlehnt Ps.-H. die Notiz 22. 10612). 
Auch noch bei Adso 1293C findet sich die Notiz: deinde per 
universum mundum nuntios mittet et praedicatores suos. Von 
hier aus ist diese Idee dann in das Drama vom Antichrist 
(W. Meyer 27) tbergegangen. 


1) Hieronymus in Daniel 1129 und Augustin de civitate XX, 19 fiih- 
ren diese Auslegung noch an, aber verwerfen sie. In der Beziehung 
des wvotjo.orv tis dvouias II]. Thess 2 auf Nero hat sich die Sage noch 
linger gehalten. (Bei Chrysostomus u. dessen Nachfolgern Pelagius ete.) 
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Und es finden sich noch interessantere Parallelen. Zundchst 
im Prooemium der Homilie von Ephr. gr.: 


re 3: 
heBwv yao 0 avadyc wove tyy eovoiay 
Oaiuovag azcootéhhet ig arta Ta méQaTa, 
c + ~ 
wore xnovéar sco, Ove Baotheds méyag 
p! 4 AY , ~ \ / 
egavyn meta ons. dsdte zal Feaoaode. 


Ahnlich heisst es bei Ephraem syrus 9: fulgura ministri 
eius erunt et signum dabunt adventus eius. daemones constituent 
eius copias et principes daemoniorum erunt eius discipuli; mittet 
duces agminum suorum in regiones procul dissitas et dabunt 


virtutes ac sanitatem1), — Auch mit dieser Variante ist Adso 
vertraut 1293B: et maligni spiritus erunt duces eius et socii 
semper et comites indivisii — Und nach rickwarts werfen diese 


Notizen ein helles Licht auf einen Satz bei Irenaeus V, 282: 
et non est mirandum si daemoniis et apostaticis spiritibus mini- 
strantibus ei per eos faciat signa, in quibus seducat habitantes 
super terram. 

Wieder hebt sich hinter der Gestalt des Antichrist mit seinen 
falschen Aposteln die gewaltigere eines gottfeindlichen iiber- 
menschlichen bésen Geistes, dessen Boten Daimonen und bése 
Geister sind. Und so reicht die Sage wieder bis zuriick in die 
neutestamentliche Zeit, und erklart Apok, 1613: zat tdov @% tod 
otduatog tov dedxovtog ... mvetuata tela axadagra wg Bd- 
Toayor . eiaiv yag wvevuaca datmworviey zcoLovrvta onusia, a éx- 
mogevovtae éi tors Baorkéic tig olxovuérvng Ody ovveyayety 
avtovg ecg tov wédguov. — Und dazu ist die Exegese des Am- 
brosiaster zu dieser Stelle zu vergleichen: spiritus tres immundi 
discipulos designant antichristi, qui eum per universum orbem 
praedicaturi sunt. qui quamyvis homines sint futuri, spiritus im- 
mundi et spiritus daemoniorum vocantur, quia daemones in ipsis 
habitabunt et per ora eorum loquentur. 





1) ferner vgl. Philippus Solitarius 816B: daemonas utique se 
praedicatum et commendatum per orbem terrarum mittet. surrexit, di- 
cent, magnus rex Hierosolymis .... omnes ad eum accedite. 
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Die Weltherrschaft des Antichrist. 


Der Antichrist wird also nicht nur die Juden verfiihren, 
sondern die Volker aus allen Gegenden zu sich sammeln. Aus- 
fiihrlich wird dies in Ephraem gr. II, 138B beschrieben: 


2 ee 4 Nek U f 
QQEOAL 0 A7AOL texvacetar dohiws, 
7 IN ~ ~ 
Omg a ayanndi éy TayEl 700 hawy, 
Swoa dé ot Ay > G0vqG Ov adr 
moa 0& ol AnuWetae, MET OOYNS OV AAATOEL, 
\ Bp) , P) Ny c \ SLE. 
UATELPHS OV OElxVUTL, adda') thagog aeét. 
éy maou O& toUtoLG oxnucaow svtasiog 
ekacara tov xdoLor, fwg ov Baothevoet. 
ca \ / NY \ \ ~ 
Otay yao SEcoovTar hoot wohAot xci Onuoe 
, B) \ : , \ / 
THhtxavtag AETAS nahhn tE xo Ovvduers?), 
TAVEEG el TO abTO ue youn yivoveat, 
nal év yuoe MEsylotn Baoulevovoiy attcy 
, ss > / is S , 
héyorteg 700g aAdndovg ° UN aoa Evoeloxetan 
~ a 
tHinovtog aVIowzc0g ayadoo xo dtxcLos. 


Eine fast wértliche Parallele findet sich Ps.-Hipp. Kap. 23 
und 24. 

Ps.-Ephraem 6: erit enim omnibus subdole placidus, munera 
non suscipiens, personam non praeponens, amabilis omnibus, 
quietus universis, xenia non appetens, affabilis apparens in proxi- 
mos, ita ut beatificent eum homines dicentes: justus homo hic 
est. Kap. 7: tunc confluent ad eum in civitatem Hierusalem 
undique omnes. 

Schon Hippol, 56. 282 sagt: ovvog ovy évovvatag 700g 
Ewvtov TOV mavtote Creedyn adv yeyerynuévov. — Er vergleicht 
in Anlehnung an Jer. 1711 den Antichrist mit dem Rebhuhn, 
das mit triigerischer Stimme die junge Brut, die ihm nicht ge- 
hért, anlockt. Ein Anklang hieran findet sich Ps.-Ephraem 5: 
qui sicut perdix colliget sibi filios confusionis .... et vocat quos 
non genuit (vgl. Caspari a. a. O. 215, Anm. 7), 


1) cod. ada’. 

2) Ebenso sagt Cyrill 1511: rove && @vav dé tats wayinais pavtactous 
éxaydusvoy, vgl. auch Ephr. gr. Prooemium: 

H tis bxouévy Diiww thy axdoentor, 

Otay tn obyyvow tov hady goyouév@v 

a0 nEQdt@Y tho ys sis Déay tod tveavvov. 
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Bei Ephraem syrus 10 heisst es: congregabuntur populi et 
venient, ut videant Deum et ‘adhaerebunt ei turbae populorum, 
et omnes Deum suum negabunt, et cuncti socios vocabunt, ut 
laudent filium perditionis, et cadent unus super alterum et gladiis 
se invicem destruent }). 

Noch wichtiger sind folgende Stellen, weil sie auf eine viel 
altere Tradition zuriickgehen. 

Hipp. 15. 88: Aéyer dé not Ecegos moopyrng: Svvager maoav 
Ovrautv adbrod ag yllov dvaroday eygug Hliov dvoucdr' ovg 
nexdynoe nel ovg od nexdnnor rcogevdjoovrae wer adtod. hev- 
navel thy Sohacoay amo THY lotiwy THY wholwy nai wEdovel 
ZO medloy ad THY Ivesdy TOY Orhwr, nai meg OG cy GLVAI- 
THON abt ev wohkéup wayatoe meoetvar (Kap. 54. 27:0ff. bezieht 
Hipp. diesen selben Spruch falsch auf die Versammlung der 
dvaozcooa Israels durch den Antichrist). 

Commod. 891 ff.: exsurget iterum in istius clade Neronis 
rex ab orientem cum quattuor gentibus inde, 

invitatque sibi quam multas gentes ad urbem, 

quae ferunt auxilium, licet sit fortissimus ipse: 
implebitque mare navibus cum milia multa, 

et si quis occurrerit illi mactabitur ense. 

Es ist schon oben darauf hingewiesen, dass diese beiden 
Stellen auf eine gemeinsame Quelle zurickfiihren, welche schon 
von Hipp. als zreopyryg citiert wird. Diese anzunehmende Quelle 
zeigt freilich mit Daniel grosse Verwandtschaft. Man darf aber 
noch nicht sagen, dass dieselbe von Daniel abhangig sei. Eher 
ware zu vermuten, dass in dem jeder historischen Deutung spot- 
tenden Schluss von Daniel XI, der Schilderung des fir ihn 
noch zukiinftigen Endschicksals des Antiochus, Daniel schon 
von einer alteren apokalyptischen Tradition abhangig ist 2). 

Mit den oben citierten Stellen vergleiche man IV. Esra 135: 
et vidi post haec, et ecce congregabatur multitudo hominum, quorum 
non erat numerus, de quatuor ventis coeli, ut debellarent hominem, 
qui ascenderat de mari. 


1) derselbe Zug ist auch in der Apok. Zeph. vorausgesetzt, wenn 
auch hier nicht erwahnt (vgl. die Schilderungen p. 128). 

2) hier sind ausserdem noch die oben 8. 40 beigebrachten Stellen, 
die von den Verfiihrungsktinsten des Antichrist handeln, heranzuziehen. 
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Im eilften Kapitel der Apokal. blieb bis jetzt eines vollkom- 
men ratselhaft, wie die Aaot gvdai yAdooa #9vy der ganzen 
Erde in die Umgegend von Jerusalem kommen, und an der dort 
spielenden Scene teilnehmen kénnen, Die rémischen Legionen kén- 
nen doch nicht gut damit gemeint sein; was geht diese schliesslich 
die Besiegung der beiden Zeugen durch den Antichrist an? Es 
sind vielmehr urspriinglich die Scharen, welche dem Antichrist 
zugezogen sind aus allen Lindern und sich um ihn versammelt 
haben. Der Schreiber von Apok. XI hat erst dadurch, dass er 
die alte Sage vom Antichrist mit einer Weissagung iiber die 
Einnahme Jerusalems durch das anriickende Rémerheer (111—2) 
verband, die grosse Verwirrung in der Scenerie angerichtet.. 

So hat noch Andreas die Stelle Apok. 117. 4656 verstanden. 
Er sagt von den versammelten Vélkern, es seien: ot da m@o- 
naterdnupevol Tog Wevdeoe Tod cytLXoloTOV TégacL “ai TO FE0- 
otvyéc avtot bvoua avesalelatog éy Tolg nagdlarc éyyeaWartec 
& te lovdatwr & te éedvor. 

Auch sonst zeigt die Apokalypse Bekanntschaft mit diesem 
Zug der Sage. Die Versammlung der Kénige und Vélker nach 
Harmaggedon klingt wieder daran an. 

Mit dieser Versammlung der Vélker um den Antichrist 
hangt nun die Erwartung der Ankunft der Vélker Gog und 
Magog zusammen. Gewdhnlich geht ihr Erscheinen dem des 
Antichrist vorauf. So deutet Commodian 809 sie auf die Gothen 
und lasst diese vor dem Erscheinen des ersten Antichrist auf- 
treten. (Auf die Gothen deutet auch Ambrosius de fide ad Gra- 
tianum 216, vgl. Hieronymus Prooemium in Ezech. XI. Malvenda 
I, 555.) So liegt dieser Zug der Sage auch vor: Ephraem syr. 6 
(hier auf die Hunnen gedeutet), Ps.-Ephraem 4 (auch Andreas 
deutet Apok 20s auf die Hunnen), ferner bei Ps.-Methodius, 
Adso 1296, Sib.-Beda und Usinger (?), E.-A. 12. Auch fast 
in allen jiidischen Antichrist-Apokalypsen sind Gog und Magog 
die Vorlaufer des Armillus, es wird auch berichtet, dass der 
Messias ben Joseph vor ihnen unterliegt. Genauer ist das letztere 
schon oben besprochen. 

Da das Erscheinen von Gog und Magog so eng in dem 
ganzen Sagenkreis mit dem des Antichrist zusammenhangt, so 
lasst sich auch vermuten, dass das specifisch jiidischen Charakter 
zeigende Stiick Apok. 207—10 daher entlehnt ist. Nur ist hier 
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der Antichrist in direkte Beziehung zu Gog und Magog gesetzt 
und die Scene hinter das tausendjahrige Reich verlegt. 


XI. 
Diirre und Hungersnot. 


Als Hauptplage zur Zeit des Antichrist wird mit grosser 
Einstimmigkeit geschildert, wie eine grosse Diirre und damit im 
Zusammenhang eine Hungersnot eintreten wird. . 

Im Vordergrund steht hier namentlich wieder der Kreis der 
um den Namen Ephraems sich gruppierenden Schriften. 

Ephraem graec. (I. Stiick): 

Ichacon tagacoerat, (nai?) 7 yn Enoaiverac, 
oveavoi ov Boéxovor, Ta Pvve wagaivorrar. 

139F: [den folgenden Abschnitt bringt die editio aus zwei 
griechichen Codices (Vatic. 438 und 562) an den mit 139D 
schliessenden fortlaufenden Text ungeschickt angehingt. Die 
lateinische Ubersetzung hat hier den richtigen Zusammenhang. 
Im. griechischen ist 139D Absatz bis El yuvwoxovow zu 
streichen. Was dort gedruckt ist, ist einfach Doublette zu dem 
vorhergehenden. Auch in den von W. Meyer kollationierten 
Miinchener Handschriften findet sich der langere Schluss nicht. 
Das ist aber kein Beweis gegen die Echtheit desselben, welche 
vielmehr durch die weiter unten folgenden Parallelen aus dem 
ephraemitischen Schriftenkreis zur Evidenz gebracht wird. Der 
Text ist leider in den in der editio benutzten Codices so jammer- 
lich, dass ich verzichten muss, ihn vollstandig in Rhythmen zu 
geben. Die lateinische Version differiert sehr stark. ] 

TOvE OL OvEAVOL OLuETL BoeXOVOLY, | YH 
OvuETL “AQTCOMPOEL, 

at wnyat éxdsizcovor, 

(ot) xovamot sneatvorrat, 

Botavn oi(xéte) qietat, 

xAon ovu(éte) avarédase, 

(ca) dévdga cmd (6ilar) wryortar 
nal oinéte Plaotavovory. 

ot ixdves tig Fahaoons 

nal Ta “NTH ey avti, 


Bousset, der Antichrist. 9 
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TEAEVTMOLY, KHL OVTWS 
/ \ 
[prow] dvowdiay Aiuivyy 
BY , € , 
avaméumer (4) Sahacoa 
nai HOY PoBEegoy wore exdEizvery nal arcodvyorEew 
> ~ ‘f 
(tots) avIowscovg &7c0 (tod) Popov. 
Dann folgt in anderem Versmass: 


/ ~ ~ c ~ ~ N \ SS 
tote Soyvel dewvwg ouov maou Wyn “nai ovevacet, 
CP. DON, / , , J / 
Ot ay mavtEes FEexoovtar Thr arcaoauvInrorv 
\ a ¢ / 
THY seEQLéxovOaY 1) abtovs YUUTMO TE KO WEF HUEY 
~ ~ ~ / 
“aL OOO EvoloxortEs gurhyodnvar tov Powpator. 


Genaue Parallelen finden sich Ps.-Hipp. 27. 1099 ff. 19 ff. 

Ps.-Ephraem 8: suspendet coelum rorem suum, pluvia enim 
super terram non erit .... siccabunt enim universa flumina 
magna et fontes ... torrentes aridabunt venas suas propter 
intolerabilem aestum. .... et tabescent filii in sinu matrum 
suarum et conjuges super genua virorum suorum non habentibus 
escas ad comedendum . erit enim illis diebus penuria panis et 
aquae. 

J.-A. 6, Cod. E: Sewgay € ded¢ tyv adintay abtov azo- 
ovéhher tryyehov 8 oveavod tov Bavowjd léywr + arcéhdate oal- 
mloatre (aéoog ag?) xearioovow tov bverov . nai 4 7h Enoar- 
InoEtot, “al at Botavar Wuynoortar, nal scoLTGEL TOY OvEaroY 
yahnovy, tva dedooy un Owon emi tiv yay, nal xoeiwy tac ve- 
gélag sic ta eynata ths yng ual nataoteidn xéoag TOY avéuor, 
iva mi) avewog ovoti, éxi eoowsc0v mcéoys tig yas (vgl. den 
etwa verkiirzten Wortlaut im Text). 

Apok. Zeph. 128: an jenem Tage wird die Erde in Unruhe 
geraten, die Végel werden tot auf die Erde fallen, die Erde wird 
diirre werden, die Gewdsser des Meeres werden austrocknen. 

Auch bei Ephraem syrus 12 findet sich ein kurzer Anklang. 
Hier ist der Passus allerdings unter die Schilderung des End- 
gerichts geraten: increpabit mare et desiccabitur, piscesque mo- 
rientur in medio ejus. 

Hier sei aber sogleich eine viel altere Parallele aus IV. Esra 56 
beigebracht. Dort werden als Zeichen der Zeit des Antichrist 
aufgezahlt: mare Sodomiticum pisces rejiciet et dabit vocem 
noctu, quam non noverant multi, omnes autem audient vocem eius. 





1) cod. aeol #yovoay. 


1 ie aie f 3 - = 
if “2 
: = s 
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Ferner ist zu vergleichen Lactanz VII, 15. 63523: aer enim 
vitiabitur et corruptus ac pestilens fiet modo importunis imbribus, 
modo inutili siccitate . .. nec terra homini dabit fructum .. . 
fontes quoque cum fluminibus arescent .... propter haec 
deficient et in terra quadrupedes et in aere volucres et in mari 
pisces. 

Victorin bemerkt 1252E zu Apok. 65: proprie autem ex- 
tenditur verbum usque ad antichristi tempora, quoniam magna 
fames est futura quaque omnes laedentur. 

Ambrosius in Luk. X, 18: tune pseudoprophetae tune fames 
... et invenies ... tunc ariditatem terrae ... denique justus in 
deserto, iniquus in regno est. 

D.-A. arm. 23921: Dann wird eine grosse Hungersnot sein. 
Der Himmel wird keinen Regen herablassen, und die Erde wird 
nichts griines wachsen lassen. 

D.-A. gr. 103: xali ta vdara azcopervéovor, nai betdg emi 
yg ov dodToevae. 

P.-A. aeth.: jenes Tages wird der Herr Gott den Regen 
vom Himmel her hemmen, und wird Haus des Winters werden, 
und die Erde wird ohne Tau und Nebel bleiben ... und die 
Wasserquellen werden kein quellendes Wasser geben, und das 
Meer wird vertrocknen. 

Bupa. Kanu. 8230: zai wav tO xtiuc avtov amoletrou 
arb olka, “nai a7cogia xagmay zora weyady, nal yetmov ézc- 
TAINOETAL “QATEOOS. 

Eine andere Variante weiss iibrigens zu erzahlen, dass kurz 
vor der Zeit des Antichrist eine ungewéhnliche Fruchtbarkeit 
sein werde. Dieselbe findet sich J.-A. 5, D.-A. gr. 77ff, Adso 
1296 B, Sib.-Beda1). Die Schilderung erinnert sehr stark an 
die bekannte von Papias als Herrenwort iiberlieferte Ausfihrung; 
z. B. J.-A. 5: tote 6 orayve Tod aitov expvet Hutyolinor, nal 
5 aynav tov xAnuatocg éxpvet yehiovg Borevac, xai 0 Botovc 
éxupvel juiotauvoy oivorv. Sollte vielleicht dies »Herrenwort« 
seinen urspriinglichen Platz in der Antichristsage gehabt haben? 

Eine Parallele zu der oben nachgewiesenen Uberliefe- 
rung liegt ja nun offenbar in Apok. XI vor. Es wird unten 
nachgewiesen werden, dass die uns vorliegende urspriinglicher als 





1) vgl. die sahidische Recension der Zeph.-Apok. a. a. O., p. 124. 
9* 
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jene in Apok. XI ist. Vorldufig sei hier darauf aufmerksam 
gemacht, dass mit wunderbarer Hinhelligkeit die gesamte uns vor 
Augen liegende Tradition diese iiber die Welt verhangte Plage 
ganz ausser Zusammenhang mit dem Auftreten der beiden Zeugen 
belassen, wihrend in der Apokalypse gerade diese jene Plage 
verhangen. Das Auftreten der beiden Zeugen bekommt da- 
gegen, wie wir sehen werden, in dieser Tradition eine ganz andere 
Bedeutung. 

Interessant ist immerhin die Parallele aus Bahman Yast I, 48: 
and a dark cloud makes the whole sky night, and the hot wind 
and the cold wind arrive... and it does not rain, and that 
which rains, also rains more noxious creature than water, and 
the water of rivers and springs will diminish (vgl. auch die 
folgende Schilderung der Wirkung des Regenmangels auf die 
Tierwelt). 


XII. 
Das Zeichen des Antichrist. 


In dieser Not verfiihrt der Antichrist durch seine Unter- 
gehenen die Erdbewohner, dass sie sein Zeichen annehmen. Nur 
unter dieser Bedingung wird ihnen Brot zu kaufen gestattet. 

Ephr. gr. 140B: 

Oruaexoe yaQ azcorouoL OTAIHOOVTAL KATA TOzOP, 
nay TLg Peosr EF EavTOD TiY opoeayi0a Tov tTrYeavvov 
ayooater Boayv Bowpc?). 

Ps.-Ephraem 8: et nemo potest venundare vel emere de 
frumento caducitatis, nisi qui serpentinum signum in fronte aut 
in manu habuerint. 

Die Tradition lasst sich nun weiter zuriickverfolgen : 

Lactanz VII, 17. 6399: quicunque crediderint atque acces- 
serint ei, signabuntur ab eo tamquam pecudes. 

D.-A. arm. 23918: wehe denjenigen, welche an ihn glauben 


1) dazu vgl. die Parallele Ps.-Hipp. 28. 1101 und Phil. Solitarius 
816D. Es ist anzumerken, dass beide tibereinstimmend hinzufiigen, 
dass, wer mit dem Zeichen des Tieres gezeichnet sei, das des Kreuzes 
nicht mehr annehmen kénne. Dazu vgl. Ephraem gr. III, 143 A. 
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und sein Zeichen annehmen. Ihre Rechte wird gebunden wer- 
den, damit sie nicht zuriickkehren zu dem, auf welchen sie frither 
gehofft haben. 

Adso 1297A: et qui in eum crediderint signum characteris 
eius in fronte suscipient 1). 
Hier hellt sich nun der letzte noch ritselhaft gebliebene 
Zug in Apok. 13B uns auf. Es war oben schon darauf hin- 
gewiesen, dass hier gerade urspriinglich die Uberlieferung vom 
Antichrist zu Grunde gelegen hat. Und als einfache Heriiber- 
nahme aus dieser Sage ist nun Apok. 1316.17 zu erkliren. — 
Wir haben hier eine parallele und selbstindige Tradition, gegen- 
tiber Apok. 1316.17. Denn erstens wird hier die Versiegelung 
der Glaubigen mit seinem Zeichen von dem Antichrist direkt 
ausgesagt, wihrend in der Apok. das zweite Tier im Namen des 
ersten versiegelt, und zweitens steht der Zug, dass nur den Versie- 
gelten das Kaufen (und Verkaufen) verstattet wird, in einem guten 
und zwanglosen Zusammenhang, wahrend wir bei der Uberliefe- 
rung der Apok. vor einem véilligen Ratsel stehen. Der Apo- 
kalyptiker nahm diesen Zug einfach heriiber. Er mag dabei an 
die rémische Kaisermtinze gedacht haben. Besonders bedeutsam 
wird nun hiermit die Ausfihrung bei Ps.-Ephraem, der von einem 
signum serpentinum redet. Hin Schlangenzeichen ist es, das 
der Antichrist seinen Anhangern auf Stirn und Hand pragt; 
wieder wird der Drachenmythos vor unsern Augen lebendig. So 
wird nun auch verstandlich, wie Ephraem III, 143A das Zeichen 
des Kreuzes dem Zeichen des Antichrist gegeniiberstellt. Wenn 
der Verfasser der Apok. 1317 den miihsamen Satz bildet: e ui 
6 tywv 10 xdouyua —- tO Ovoua tod Iyoiov 7 TOY aeLduor 
TOU GvOuatog avTOv, so wird es sehr wahrscheinlich, dass er es 
war, der die Beziehung auf den Namen des Tieres erst hinzu- 
fiigte. — Und somit tritt uns nun in Apok. 13B fast in jedem 
Zug die urspriingliche Uberlieferung vom Antichrist entgegen. 

Im Zusammenhang damit wird dann in Ephr. gr. 141C, 
Ps.-Hipp. Kap. 31. 1123, Phil. Solitarius 818A ausgemalt, wie 
den Anhangern des Antichrist das Zeichen desselben bei der 
zunehmenden Hungersnot nichts niitzt, wie sie zu ihm kommen 


1) vgl. noch J.-A. 7, cod. E: xal yodmes adtay tac yetgas tas 
devas, va xabélovtar wet adtod sis 10 xdQ 10 aidnoyr. 
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und ihm ihre Not klagen, und dieser, selbst hilflos geworden, sie 
héhnend abweist. Ich erwahne diesen Zug spaterer Ausmalung, 
weil sich zu demselben eine frappante Parallele in der Apok. des 
Zeph. findet p. 128: Die Siinder werden wehklagen auf Erden 
und sagen: was hast Du uns gethan Du Sohn der Gesetzlosig- 
keit, da Du sagtest, ich bin der Christ und bist doch der Teufel; 
Du vermagst Dich nicht zu erretten, damit Du uns errettest. 
Du hast Zeichen vor uns gethan, bis dass Du uns dem Christ 
entfremdet hast. — Da wir auf Dich horten, siehe so sind wir 
jetzt voll Elend und Drangsal. 


XCEL 
Henoch und Elias. 


Gewohnlich vor dem im folgenden Abschnitt zu schildernden 
Vorgang von der Flucht der Glaubigen in die Wiiste, manchmal 
auch erst nachher, treten diese beiden Zeugen auf, die auch 
Apok. 11 erwahnt werden. Es sind nach fast einstimmiger Uber- 
lieferung Elias und Henoch, und ihr Auftreten hat in der Tra- 
dition einen ganz andern und pragnanteren Sinn als in der 
Uberlieferung von Apok. 11. 

Ich beginne die Ubersicht zunachst mit der Ephraemgruppe. 

Ephr. syr. Kap. 11: quum autem in suum propositum filius 
perditionis attraxerit totum mundum, mittentur Henoch et Elias, 
ut iniquum coarguant quaestione plena mansuitudinis. Und nun 
fragen sie ihn: (si tu es Deus — ostende nobis, quod a te peti- 
mus) nach ihrem eignen verborgenen Aufenthalt1), und dann 
fordern sie von ihm das Zeichen der Totenerweckung (s. 0.). 
»Irascetur eo momento iniquus contra sanctos et arrepto gladio 
scelestissimus abscindet colla justorum«. Die Propheten werden. 
dann von Michael und Gabriel auferweckt. 

Ps.-Ephr. 9: tune — aspiciens Deus humanum genus peri- 
clitantes et afflatu draconis horribilis fluctuantes mittit eis con- 
solatoriam praedicationem per famulos suos prophetas Enoch ‘et 
Eliam. — cumque justi apparuerint, illi confundunt quidem ad- 


1) der galt bei den Kirchenvitern als grosses Geheimnis, s. Mal- 
venda IT, 144. 


em 
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versarium serpentem cum eius calliditate et revocant advocatos 
fideles ad Deum, ut ab eius seductione (Liicke). Die resurrectio 
prophetarum wird im folgenden noch erwahnt. 


Ephr. gr. III, 142: 


oN ~ 

reolv 4 O08 tTarta yevéo Far arcootéhher 6 x0 LOC 
c , \ , x 
Hiiay (?) tov OeoBirny nal tov Evoy wc evorchayyyvos, 
a 2 , ~ 
O7EWS AUTOL yyweiowouy Evoéperay yéver Bootor, 

\ Ve 
nal wnovgar scagonoia arcaor Seoyvwoiar, 
Uy TLOTEvodL nai TeELSaoxEty MdoBov evEexey TO Webel, 
rm 18 9) 4 \ hé A i / ey aed 
noalortec (?) nat héyortec mhavog gory w aydewzcoL, 


undsic avt@ mvovevoecer. 
Einige Zeilen weiter: 
mhyy odiyou giot tore ou éxovteg Uscaxotoat 
nab mLotTEvEeLy TOG OnUcoLY  aupotéowy THY meopntor. 

Dann wird der Tod der beiden Propheten nicht erwahnt, 
sondern sofort die Flucht der Glaubigen erzahlt. 

Die Parallele Ps.-Hipp. 29. 1114 schliesst dagegen xal duc 
Tovto avtovs (nicht vuds) azcoxterei nai év doupaie mwardée 

eo 
avtovs. 

J.-A. 8: nab tore azcooteho Evwy nai “Hdiav mode eheyyov 
abtov xai azcodeiSovory avvoy wWevorny nai mlévov nai avedet 
avtovg é7ti tO Svoraornovoy (ausfihrlicher noch in Cod. B). 

Zu vergleichen ist auch noch Philippus Solitarius 816 B. 

P.-A. syr. (Beginn des Fragments). Der verfluchte Antichrist. 
Und sie werden ihn schelten und fiir einen Liigner erklaren, und 
er wird sie kennen (?) an ihren Leibern, und der Sohn des Ver- 
derbens wird zu ihnen reden und ihnen sagen: ich bin der er- 
wartete Messias. Aber sie werden ihn der Lige zeihen und zu 
ihm sprechen: Du, ein Ligner bist Du, nicht bist Du der Mes- 
sias, — dann wird er sich iiber sie erbosen und wird sie téten 
und ihre Leichname werden vier Tage in den Strassen Jerusalems 
liegen, und nach diesem werde ich befehlen vermége meiner Macht, 
und Henoch und Elias werden wieder lebendig werden und sich 
erheben mit ihren Leibern. 

P.-A. aeth.: Danach werden Henoch und Elias herabkom- 
men, werden predigen und jenen tyrannischen Feind der Ge- 
rechtigkeit, den Sohn der Liige zu Schanden machen. Also 
bald werden sie enthauptet werden und Michael und Gabriel 
werden sie auferwecken, 
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Ps.-Meth. 99: xai dzcoovelel év ovvroum tos advtod dega- 
wovtac tov ve Evoy nai cov Hiiey nai tov vioy vig Boovrns 
lodwyy, olcwveg every navcwr cov édvov éhéySovow avrov 
ony whavyy noi deikovow avvor Wevorny ent mavtog avIeu7cov, 
nai ore OL anwleay nai mhevny tov mwohdav sehjdvdev. — 
6 0 éxsivog tx’ aitdy dewicg éeheyyouevog nai ved mavt@Y 
meEgupoovovusvog év Ivuu nai doyh avelet cove ayiovg éxsivove. 

E.-A. 14: und dann wird der Liigenmessias erscheinen und 
seine Zerstérung und den Ansturm seiner Bosheit zeigen. Und 
er wird den Henoch und den Elias auf den Altar schleppen 
und ihr Blut auf die Erde giessen unter grossem Leid. 

Sib. B.: egredientur duo clarissimi viri Enoch et Elias ad 
annuntiandum adventum Domini, et antichristus occidet eos, et post 
dies tres a Domino resuscitabuntur. 

Adso 1296C: tune mittentur in mundum duo magni pro- 
phetae Elias et Henoch, qui contra impetum antichristi fideles 
divinis armis praemunient et instruent eos et confortabunt et 
praeparabunt ad bellum ....... postquam vero impleverint 
praedicationem suam, insurget antichristus in eos et interficiet, ipsi 
vero occisi post tres dies a Domino suscitabuntur. 

Dieselbe von Apok. 11 unabhangige Tradition findet sich 
noch bei Joh. Damascenus, Ambrosiaster in I. Kor. 49, Beda de 
ratione temporum 69 und im Elucidarium. Das Kennzeichen 
dieser unabhangigen Tradition ist namentlich dies, dass Henoch 
und Elias erst nach dem Beginn der Herrschaft des Antichrist 
auftreten. 

Die Anschauung, dass Elias und Henoch die beiden Zeugen 
der Endzeit sind, ist so weit verbreitet, dass es tberfliissig ist, 
die weiteren Zeugnisse aufzuzihlen. Es mag nur erwahnt werden, 
dass Irenaeus sie bereits kennt (V, 51), ebenso Hippolyt 43. 218, 
Tertullian de anima 50 (u. 6fter): translatus est Henoch et Elias, 
nec mors eorum reperta est, dilata scilicet, ceterum morituri reser- 
vantur, ut antichristum sanguine suo extinguant; Ps.-Cyprianus: 
de montibus Sina et Sion 5; Evang. Nicodemi 25; arabische Historia 
Josephi Kap. 32; Apok. Pauli (Tischendorf p. 50. 68) (andre 
Stellen bei Malvenda 142. 151.158. In s&mmtlichen nicht von 
der spiritualisierenden Auslegung des Ticonius beherrschten Kom- 
mentaren zur Apokalypse ist diese Deutung die herrschende). 

Es geniigt, die wenigen Abweichungen in der Tradition bei- 
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aubringen. Die urspriinglich jiidische Erwartung, wie sie auch 
noch in den Evangelien vorliegt, ist die der Wiederkunft des 
Elias allein (Maleachi 41). Sie scheint sich in der Sibyllen-Litte- 
ratur erhalten zu haben (vgl. Sib. II, 187). Justin weiss nur, 
‘dass Elias der zweiten Ankunft des Herrn vorausgehen wird 
(Dialog. c. Tryph. 49). Seine Abhingigkeit von dieser Uberliefe- 
rung zeigt auch Lactanz VII, 17, der nur einen Zeugen kennt, 
und das ist um so seltsamer, als er sonst sich viel genauer als 
alle ibrigen bisher verhérten Zeugen an die Apok. anlehnt. 
‘Commodian schwankt, wie wir oben (S. 50) gesehen haben, zwi- 
schen der Annahme von einem und der von zwei Zeugen. Nur den 
einen Zeugen der Endzeit, Elias kennt, wo dieser nicht vom Mes- 
sias ben Joseph verdrangt ist, die spitere jiidische apokalyptische 
Litteratur (vgl. z.B. die Geschichte Daniels). Bemerkenswert ist, 
dass im althochdeutschen Gedicht Muspilli ebenfalls nur von 
einem Kampf des Elias mit dem Antichrist die Rede ist 1). 

In der Verklarungsgeschichte der Evangelien haben wir be- 
reits die zwei Zeugen, hier auf Elias und Moses gedeutet, wie 
denn auch der Redaktor von Apok. 11 in dem zweiten Zeugen 
wahrscheinlich Moses gesehen hat. — Dennoch findet sich, so- 
weit ich sehe, die ausdriickliche Deutung der beiden Zeugen auf 
Moses und Elias in 4Alteren Quellen nur bei Hilarius in Mat- 
thaeum 2010, wenn auch davon, dass auch Moses den Tod nicht 
gesehen habe, dfter die Rede ist (Malvenda II, 155). Auch in 
Victorins Kommentar wird diese Deutung erwahnt. Ganz sin- 
' gular ist endlich die Deutung, welche Victorin selbst giebt, dass 
die beiden Zeugen Elias und Jeremias seien. 

Die Anschauung, dass neben Elias und Henoch als dritter 
Zeuge noch Johannes des Taufer komme, findet sich ausser der 
aus Methodius citierten Stelle in den Kommentaren des Andreas 
und Arethas (zu Apok. 113), bei Ambrosius in Psalm 4510, Theo- 
phylact und Euthymius zu Johannes 2120, Ps.-Hippolyt 21. 10413, 
Simeon Metaphrastes vita Johannis 72), ist dann vom Abt Joachim 
in seine Auslegung der Apokalypse titbernommen und in viele 
von ihm abhangige Schriften itbergegangen. 





1) es ist natiirlich sehr oft bei den Kirchenvétern nur von der 
“Wiederkunft des Elias die Rede, aber nicht in einer ausfithrlichen Schil- 
. derung der Endzeit (vgl. Malvenda I, 151). 

2) Malvenda II, 159. 
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Vergleichen wir nun die hier in erstaunlicher Kontinuitat 
vorliegende, von Apok. XI abweichende Tradition, wie sie sich in 
diesem und dem vorhergehenden Abschnitt herausgestellt hat, so 
ergeben sich folgende Differenzpunkte. 1. Wahrend in der Apok. 
unter den beiden Zeugen wahrscheinlich Elias und Moses ge- 
meint sind, werden in unserer Tradition beharrlich Elias und 
Henoch genannt. 2. Elias und Henoch treten nach dem Anti- 
christ auf, ungefahr am Ende seiner Herrschaft, in der Apoka- 
lypse kommt das Tier aus dem Abgrund, nachdem die Propheten 
ihr Zeugnis vollendet haben. 3. Die Plage des vélligen Regen- 
mangels, welche in der Apok. die beiden Zeugen herbeifiihren, wird 
hier von Gott zur Bestrafung des Abfalls zum Antichrist ver- 
hangt. 4. Die Propheten treten auf, um den Kampf gegen den 
Antichrist aufzunehmen, die Glaubigen tiber die wahre Natur 


desselben aufzuklaren und sie zur Empoérung gegen den Anti-' 


christ aufzurufen. In der Apok. haben die Zeugen keine Be- 
zichung zum Antichrist. 5. Die Zeugen stehen in der Apoka- 
lypse nach drei Tagen auf, und werden in den Himmel erhoben. 
Diese Uberlieferung ist nur in wenige Zeugen, die soeben verhdrt 
wurden, eingedrungen, sie findet sich bei Sib.-Beda, P.-A. syr., 
Adso. Schon anders ist die Uberlieferung, dass die Zeugen von 
Michael und Gabriel auferweckt werden (Ephraem syrus, P.-A. 
aeth,, Ps.-Ephraem?). Gar nicht findet sich dieser Zug in (Ephr. 
gr.) Ps.-Hipp., J.-A. 8, Phil. Solitarius, E.-A., Ps.-Methodius, 
Elucidarium, (Muspilli?). Da in allen Quellen sofort nach dem 
Tode der Zeugen das Weltgericht beginnt, so hat dieser Zug 
auch gar keinen Platz in unsrer Uberlieferung. 

Es kann nun m. E. kein Zweifel sein, auf welcher Seite 
der urspriingliche Bericht sich findet. Es ist oben darauf hin- 
gewiesen, dass in Apok. XI alles unklar und fragmentarisch 
bleibt; man weiss nicht wer die beiden Zeugen sind, weshalb sie 
die Plagen verhingen, in was fiir einer Beziehung sie zum Tier 
stehen, weshalb das Tier sie tétet. Alle diese Ratsel lésen sich 
uns, wenn wir den Zusammenhang’ der Sage vom Antichrist 
tiberschauen. Auch die schwierige Frage, woher die Vélker und 
Nationen kommen, und weshalb diese sich tiber den Tod der 
Zeugen freuen, hat bereits von der Antichristsage aus ihre Lé- 


sung gefunden. Und diese dirfte nun nicht mehr zu kihn er- — 


scheinen. — Deutlich zeigt sich uns nun die Art, in welcher der 


ye 
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Apokalyptiker bei der Konception von Kap. XI verfahren ist. 
Die schon auf dem Boden von Jerusalem spielende Erzahlung 
vom Antichrist verlegt er in die Zeit der Bedrohung Jerusalems 
durch die Rémerheere. In diesen mag er die Vélker und Na- 
tionen wiedergefunden haben. Weshalb er im einzelnen dann 
abanderte, entzieht sich unsrer Beobachtung; vielleicht war ihm 
selbst die Tradition nicht mehr rein tiberliefert. — Aber deutlich 
ist, dass er den einen Zug von der Auferstehung der Zeugen 
nach dem dritten Tag eigenhandig hinzufiigte, und es geht aus 
diesem Zug hervor, dass es ein Christ war, und zwar ein Juden- 
christ, der Kap. XI der Apok. koncipierte. 

Eines haben wir damit freilich noch immer nicht erklart: 
den Ursprung der Idee von den beiden Zeugen. Urspriinglich 
jiidisch war sie wohl keinesfalls. Hier erwartet man die Wieder- 
kunft des Elias, allgemeiner verbreitet ist hier auch wohl die 
Erwartung der beiden Zeugen nie gewesen, wie die spitere jii- 
dische Tradition zeigt. Hippolyt a. a. O., der die Erwartung der 
Wiederkunft des Elias ausfithrlich aus dem alten Testament be- 
grindet, sagt iiber den andern Zeugen kein Wort. Die Tradition 
wird iibernommen sein), Gunkel verheisst eine Liésung des 
Ratsels. Hoffentlich gelingt sie ihm. Zur Aufhellung der Kom- 
position von Apok. 11 reicht meines Erachtens das von mir bei- 
gebrachte aus. 


XIV. 
Die Flucht der Glaubigen. 


Vielfach heisst es nun in der weiteren Darstellung, dass auf 
die Predigt der beiden Zeugen hin sich viele Glaubigen wieder 
zu Gott kehren und deshalb Verfolgungen zu erleiden haben. 

Schon Irenaeus weiss davon, dass wahrend der Herrschaft 
des Antichrist eine grosse Verfolgung stattfinden wird. V, 291. 
Er verweist dabei auf das Herrenwort Mtth. 2431, welches von 
nun an in der Schilderung dieser letzten Zeit konstant wieder- 





1) ich verweise im Vorbeigehen auf die beiden im Bahman Yast dem 
Messias voraufgehenden Zeugen Néridsang und Srésh. In dem apoka- 
lyptischen Sammelwerk Onus ecclesiae finde ich Kap. 61 die ratselhafte 
Bemerkung: Sibylla nuncupat eos (sc. die Zeugen) duo stellas. 
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kehrt 1). In einer Auslegung der Parabel Luk. 181ff. (V, 25. 3) 
ist ihm der ungerechte Richter der Antichrist, die um Rache 
flehende Witwe das irdische Jerusalem. »deinde et tempus tyran- 
nidis eius significat, in quo tempore fugabuntur sancti.< Nach 
ihm bringt Hippolyt sehr ahnliche Ausfiihrungen Kap. 56f. Er 
schildert auch noch genauer (58. 306): 0¢ puotwdelg tw advvay 
(sc. “Tovdaiwy) coyetar BiBhovg nocd tay aylov éarcéurce TOV 
neavrag mavtaxyod avaiosiodar tovs uy Féhoveag avtcy oeBatey 
nal mooonvvely wo Jedv. Ebenso wissen von einer Verfolgung 
Victorin zu Apok. 126, Hieronymus in Dan 1122, 618d. KAju. 8016. 
Prosper Dim. Temp. 10, Methodius, Adso#) und die meisten Aus- 
leger des 12. Kapitels der Apokalypse (bei Malvenda II, 147 
aufgefihrt) 3). 

Charakteristischer ist die Schilderung der Flucht der Glau- 
bigen Ephraem gr. 142C: 
wcohhot ev otv TOY ayior, OOOL TOLE EvQLOXOYTCHL, 
aua evddo axovowor thy elevory Tov jLagod, 
... nab PEebyovotr META O7cOvd|S TiS wEytotns ey zonuots 
nai xouporveat éy [2onuorg xa] xal omydaiorg usva pofov 


if 
OQEOL 
\ 4, ~ \ N , x ‘ \ > ~ 
“OL TAOOOVOL YrY ual o7codov ézct thy nepedyy avt@y 
~ c 
usta “Aevduod dedmevor vuxtog te nal we yusgay 
év 0hAy, tazcevdoet. 
~ 3 ~ ~ ~ ~ 
nal OWEELTAL AvTOIg TOTO reaoa Feov tov aylov, 
~ > Cc \3 
nai OdnyEel avtovs 7 XcQLS lg TOzc0US TOVS WoLOMEVOUG. 


(damit zu vgl. Ps.-Hipp. Kap. 32. 11226). 

Ephr. syr. 10: fugient autem electi a facie ejus ad vertices 
montium et collium, fugient aliqui in sepulchra et occultabunt se 
inter mortuos. 

J.-A. 7 cod. B: of dé dlxavoe xovBnoortar ual pi ywou éy 
OgEor xa ozendaiors. 

Wieder lassen sich diese Ausfithrungen weit tiber den Uber- 
lieferungskreis des Ephraem hiniiber verfolgen: 


1) die Stellen bei Malvenda II, 145. 

2) Malvenda II, 149. 

3) zu vergleichen ist hier noch die Schilderung bei Ephr. gr. III, 
138D; Ps.-H. 25. 108; Cyrill 1515; Phil. Solitarius 816B, wie der Anti- 
christ, der zuerst in der Rolle des Verfiihrers aufgetreten ist, seine 
Maske abwirft und nun als harter und grausamer Tyrann erscheint. 
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Hippol. 61. 3221 bemerkt von der éxxdyola zu Apok. 126: 
nal éy gonule xgumtousrny éy toig doeowr. 

Lact. VII, 17, 63921: cum haec facta erunt, tum justi et 
sectatores veritatis segregabunt se a malis et fugient in solitu- 
dines. 

Commodian 937 ff.: 

displicet interea jam sero Judaeis et ipsis, 
susurrantque simul, quoniam sunt fraude decepti, 
exclamant pariter ad caelum voce deflentes, 

ut deus illis subveniat verus ab alto. 

Zeph.-Ap. 126: Sie werden ihr Gold nehmen und nach den 
Fliissen fliehen und sagen: setzet uns nach der Wiiste iiber (vgl. 
die folgende Schilderung des Schutzes der Glaubigen in der 
Wiiste und des erneuten Streites mit dem Antichrist und dazu 
die Parallele in der jiidischen Geschichte Daniels), 

Andreas zu Apok. 126; 5151: etxdg dé xat tay aiodnray Zonuov 
owlev tovg ev Oger nal omnhaiorg “ai tog drag vis vig Ova 
THY TOv azcootadtov nai Wevdoyorotod ézcuBovkyny qpevyorrac. 

D.-A. arm, 23926: Diejenigen aber, die auf den Bergen, in 
Grotten, in Kliften und Héhlen der Erde wohnen, die allein 
werden flichen kénnen, bis zur zweiten Ankunft desjenigen, der 
von der heiligen Jungfrau geboren wurde. 

Ich citiere hier noch einmal den oben wiederhergestellten 
Text in der Ascensio Jesaiae IV, 13. Hier heisst es zunachst 
von der Herrschaft des Antichrist: et dominabitur tres annos et 
septem menses et dies viginti septem. Dann weiter: et multi 
(quidem erunt) fideles et sancti, quum viderunt, quem ipsi »non« 
sperabant, erunt fugientes ex eremo in eremum praestolantes eius 
(dei?) adventum. Die Parallele zu der sonstigen Uberlieferung, 
welche wir so in der Ascensio finden, ist eine neue Bestatigung 
des Rechtes der vorgenommenen kritischen Operation. Zu diesem 
wesentlich jiidischen Quellenmaterial (Commodian, Lactanz, Ascen- 
sic) kommen nun noch fast alle (oben S. 68) erwahnten spiten 
jidischen Apokalypsen hinzu, die saimmtlich diesen Zug haben.. 

Das gesammelte Material ist nun ausserordentlich interessant 
und giebt zu einer Reihe von Beobachtungen Veranlassung. 
Zunachst wird es nunmehr klar, dass wie wir vermuteten,. 
Mtth. 2415ff. wirklich ein Fragment einer Apokalypse vom Anti- 
christ ist. Das Bdédvyna tig éonucdoews an heiliger Statte ist 
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der Antichrist. Die darauf geweissagte Flucht in die Berge ist 
die Flucht vor dem Antichrist. Dass die Deutung des Pdédvyye 
thc gonudoews, das an heiliger Statte steht, auf das romische 
Heer vor Jerusalem sehr kinstlich sei, hat man lange eingesehen. 
Aber auch mit der jetzt beliebten Deutung auf Caligula kommt 
man nicht aus (s. 0. 8S. 14). Dagegen erklart sich alles unge- 
zwungen und einfach, wenn wir uns die Sage vom Antichrist 
vergegenwartigen. Auch das Daniel entlehnte Stichwort Mtth. 2421 
erscheint hier von neuem innerhalb der Schilderung der letzten 
Note unter der Herrschaft des Antichrist. 

Besonders bedeutsam ist weiter die oben aus Commodian 
citierte Stelle. Sie zeigt ganz deutlich, dass die in die Wiiste 
fliehenden urspriinglich die Glaubigen des jiidischen Volkes 
waren, welche den Betrug des Antichrist erkannt haben. 
Ebenso schildert Lactanz VII, 17 noch deutlich die Verfolgung 
der Juden: tune eruere templum Dei conabitur et justum popu- 
lum persequetur. — idem justos homines obvolvet libris prophe- 
tarum atque ita cremabit. 

Unvertilgbar aber haftet nun dieser urspriinglich jiidische 
Zug an der uns interessierenden eschatologischen Tradition. Wir 
haben hier die Erklarung der sehr weit verbreiteten Anschauung 
von der Bekehrung der Juden gerade in der. letzten antichrist- 
lichen Zeit. Das Christentum iibernahm eben die Uberlieferung 
in einer Form, in der iiberhaupt Juden und Glaubige gleich- 
bedeutend gewesen waren. 

Victorin bemerkt zu Apok. 126: ecclesiam illam catholicam, 
eX qua in novissimo tempore creditura sunt centum quadraginta 
quattuor milia hominum Eliae, sed et ceterum populum inveniri 
in adventu Domini hic dicit. Sie et Dominus in evangelio ait: 
tunc qui in Judaea sunt ete. Der ganze Zusammenhang und 
die Zwischenbemerkung haben nur bei der Annahme Sinn, dass 
Victorin unter den Bekehrten und Fliehenden der Endzeit vor 
allem die Juden verstand. — Nach Malvenda II, 200 verweise 
ich ferner auf Hilarius in Matth. X, 14u.6., Augustin de civ. 
Dei XX, 29, Gregor in Ezech. Hom. XII, 7, Chrysostomus in Matth. 
Hom. 581, Theodoret in Danielem XII, 1 in Malachiam IV, La); 
Joh. Damascenus a. a. O., Adso. 


1) an diese Stelle wird die Erwartung natiirlich vielfach angekniipft. 
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Das Wichtigste aber ist, dass wir von hier aus einsehen, 
wie Paulus (Rém. 926) dazu kommen konnte, von einer Bekeh- 
rung Israels am Ende der Tage zu reden. Es war das keine 
-selbsterfundene Hoffnung, mit der er sich tréstete, er nahm die- 
selbe aus der alten heiligen eschatologischen Tradition seines 
Volkes. Und somit hellt sich auch die schwierige Stelle 
Rom. 1112 auf: e& dé tO nmagantouc ater zhodtog xoGmov 
nol TO HUtyUA altar rlodtog 2IvdY, O0W UaAAOY TO AHQMUa 
avtéy. Der grosse Vorteil, den das bekehrte Israel der heiden- 
christlichen Kirche bringen wird, ist eben dieser: Israel wird den 
Widerstand und Kampf gegen den Antichrist aufnehmen. 

Auch Apok. 71 ff. ist natiirlich von hier aus zu verstehen. 
Die schematische Bestimmung der Zahl 144000 scheint schon 
urspriinglich der Sage angehért zu haben. Wenn es heisst, dass 
12000 aus jedem der zwélf Stimme (mit Ausnahme Dans — aus 
dem oben schon erklarten Grunde) errettet werden, resp. das 
Siegel Gottes bekommen, so kénnte man allerdings daraus 
schliessen, dass gerade wegen dieser schematischen Aufzaihlung 
der nicht mehr vorhandenen zwoélf Stamme dieser Zug nicht 
genuin jiidisch sei. Doch findet er sich eben schon in der Apo- 
kalypse und dort in einem Stiick, das offenbar als tibernommen 
erscheint. Auch verband sich ja mit der Sage vom Antichrist 
schon sehr friith die Erwartung der Riickkehr der zehn Stamme 
(s. oben S. 61). Victorin legt ausdriicklich die Stelle aus: ideo 
ostendit etiam numerum ex Judaeis crediturum et (79ff) ex 
gentibus magnam multitudinem (vgl. zu derselben Stelle Andreas), 
Die 144000 mit dem Siegel Gottes treten dann endlich in einen 
natiirlichen Gegensatz zu den vom Antichrist versiegelten, von 
denen ja mehrfach ausdriicklich versichert wird, dass sie das 
Siegel (Zeichen) Gottes (Christi) nicht empfangen kénnen, weil 
sie das Zeichen des Antichrist angenommen haben (s. oben S. 132 f.). 


XV. 


Die Verkiirzung der Tage. 


° c Cc 
“Mtth. 2422 heisst es: xai ef un exodoBdSnoar at nugoae 
5 ee) > 2. D) , ~ , \ \ \ bY \ 
&uElvar, ovn av éowdy maou oaog. dia dé tovg éxhentovs nxodo- 
Cc ~ 
Bodnoovra oat ruggou exetvan. 
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Eine ausfiithrlichere Tradition hieriiber findet sich innerhalb 
der verschiedensten Zweige der Uberlieferung unserer Sage. Schon 
bei Lact. VII, 16. 63617 heisst es: 

tune annus breviabitur, et mensis minuetur, et dies in an- 
gustum coarctabitur. 

Zeph. Apok. 128: Dann wird der Unverschimte . . sprechen: 
wehe mir selbst. Denn meine Zeit ist mir voriibergegangen. 
Ich sagte: meine Zeit wird nicht voriibergehen, — und meine 
Jahre sind wie die Monate geworden. Meine Tage sind verflogen, 
wie der Staub, der verfliegt. 

J.-AX8: tole %&n eoovrar ot xowgol éxelvor, nai scorjow 
Ta tela én we Toss Mirvac xal vous ToEls wives we Toets 
eBdouadac Hott TAS teeis eBdouddac we woeis Teégas HAL tag 
TOES Husoas We ToElg Woac ual TAC TeElG WoAS WE TEEIG OTLYMAS. 

Ganz ahnlich wie in J.-A. findet sich dieser Zug bei D.-A. 
gr. 106, E.-A. 13 u. 14, Sib.-Beda, Adso 1294C, in der jiidischen 
Geschichte Daniels. Kirzer bei Ps.-H. 11413 und P.-A. aeth.1). 

Auch hier zeigt sich wieder der fragmentarische Charakter 
der neutestamentlichen Uberlieferung. Bei der »Verkiirzung der 
Tage« muss es sich doch um eine bestimmte Zeitfrist handeln. 
In der Paralleliiberlieferung wird diese angegeben. Es ist die 
Zeit der 31/2 Jahre, der Herrschaft des Antichrist, um die es sich 
hier handelt. . 

Von litterarischem Interesse ist noch folgende Beobachtung. 
Bei Ephraem gr. findet sich eine charakteristische Schilderung der 
Not und der allgemeinen Flucht und Verwirrung zur Zeit des 
Antichrist. II, 223. 


c \ Cor ) \ ~ > ~ 
azcevtEes Oé Ol OVTES él yng avatohwy 
pd \ NY , » ~ Sond , 
é7t OvoUas Evyovoly é% THS 7ohdys Oethias, 

\ U \ cw AEN ~ Cor 
nal mahi O& ob ovtEs éxct Ovouoy HALov 

/ 

dt viv avercodyy PEVYOVOL META TQOMOV. 


Eine ganz ahnliche Schilderung findet sich Ps.-Ephr. Kap. 4, 
Ps,-Hipp. 33. 1138, D.-A. arm. 23924, Ps.-Meth. 99, Adso 1293C, 
Philippus Solitarius 817A 2), 


1) auch das Elucidarium zeigt sich mit dieser Idee bekannt, lehnt 
sie jedoch ab. 

2) noch in der arabischen Uberlieferung bei Tabari (s. 0. 8. 74) 
findet sich eine ahnliche Schilderung. 
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XVI. 
Die letzte Not und die Errettung. 


Den in die Wiiste fliehenden sendet der Antichrist seine 
Heere nach. Aber in der Wiiste werden dann die Glaubigen in 
‘wunderbarer Weise errettet, und die Macht des Antichrist ver- 
nichtet. 

Lact. VII, 17. 6402: quo audito inpius inflammatus ira 
veniet cum exercitu magno et admotis omnibus copiis cireumdabit 
montem, in quo justi morabuntur, ut eos comprehendat . illi 
vero ubi se clausos undique atque obsessos viderint, exclamabunt 
ad Deum voce magna et auxilium coeleste implorabunt, et ex- 
audiet eos Deus et mittet regem magnum de coelo, qui eos eripiat 
ac liberet omnesque inpios ferro ignique disperdat. 

Auch Victorin kennt diese Tradition (gu Apok. 1215f.): 
aquam quam emisit de ore suo serpens: jussu suo exercitum eam 
sequi significat (sc. die in die Wiiste geflohene Schaar von Glau- 
bigen), aperuisse terram os suum et devorare aquas: vindictam 
de praesentibus manifestam. 

Zeph. Ap. 128 ruft der Antichrist: »Jetzt fliehet (? = eilet?) 
nun in die Wiiste, fanget die . . . ., tétet sie, die Heiligen bringet 
her«. Sehr charakteristisch ist folgende Stelle: Dann wird er 
seine feurigen Fligel nehmen und hinter den Hei- 
ligen herfliegen und wiederum mit ihnen kampfen. — Die 
Errettung geschieht nach Zephanja durch Engel, welche die 
Glaubigen auf ihre Fliigel nehmen und in das vheilige Land« 
tragen. 

Es ist bemerkenswert, dass Ps.-Hipp. 29 hier zum ersten 
Mal, wie es scheint, selbstandig — wenigstens habe ich diesen 
Zug in keiner der um Ephraem sich gruppierenden Schriften 
finden kénnen — dieselbe Tradition bewahrt. 

rove ascootehet ev boecr nai omnhaiorg nai taig dzais 
Ths yas tov dcwudroy tag pahayyag 7Q0¢ TO égevvzoar tovs 
dsconoupérvtag & tar opcahuar aivov nal moocayayety avrovg 
aig meQ00KiVYOLY avtod xual TOdS MEV TeELPOMEVOYG AVT| o—~o- 
ylos th oponyidt adtot}). todg dé mt Bovhouévoug ait@ 
Lmwanovoal Tluwelag ... avadwdoer. 


1) man beachte, wie hier und in der Apok. Zeph. wieder ein stark 
Bousset, der Antichrist, 4 10 


Op 
7 "tons 
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Parallel damit geht Adso 1297 A: post ceteros fideles per- 
sequens reddet gladio aut apostatas faciet, et qui in eum credi- 
derint, signum characteris eius in fronte suscipient. 

Endlich ist hier Beatus 541 zu erwahnen: .. loca sunt ibi 
inaccessibilia; ibi sancti confugient et ibi latitabunt, quos Christus 
in carne vivos invyenerit. 

Also die in die Wiste geflohenen Glaubigen werden dort 
ihre Errettung finden. Gott wird ihnen den Messias senden. 
Ein helles Licht fallt von hier aus auf die Stelle Mtth. 2426, 


wenn sie euch nun sagen: siehe er ist in der Wiiste, ziehet nicht - 


hinaus1). Und vielleicht lést sich auch nun das riatselhafte 


Wort, das diesem bei Mtth. folgt: siehe er ist éy toig tapvetots, 


glaubet es nicht. — Jes. 2620 heisst es namlich: Padile hadc 
pov, eloedde sic ta Toceder 000, andudevoov vy Sugay gov, 
arconQvpnIL ULnedy Goo Gor, Fwg av raged In n Coy “vQLOv. 
Dieses Wort wird nun in einigen Quellen unserer Uberlieferung 
auf diese Flucht der Glaubigen in die Wiste gedeutet. P.-A. 
aeth.: und sie werden in die Berge, Héhlen und Erdkliifte flichen 
und sich verbergen, wie der Prophet Jesaias sagt: gehe mein 
Volk hinein in dein Haus und verbirg dich eine kleine Weile, 
bis der Zorn des Herrn voriiber sein wird. — Es scheint mir 
nicht unmdglich, dass diese Deutung des »in die Kammer gehens« 
im Jesaias auf die Flucht der Glaubigen in die Wiiste uralt 
ist. Dann hatten wir in den beiden Ausdriicken: siehe er ist 
in der Wiiste — siehe er ist in der Kammer — einen 
Parallelismus. 

Es wird bereits klar geworden sein, dass auch die zweite 
Halfte#) von Apokalypse 12 sich mit unserm Sagenkreis beriihrt. 
So wie das Kapitel vorliegt (vgl. namentlich 1217), ist allerdings 
die Flucht des Weibes schon auf einen bestimmten zeitgeschicht- 
lichen Vorgang bezogen, aber urspriinglich war, wenigstens was 
die neutestamentliche Zeit betrifft, mit dem Weib, das vom 





archaistisches Moment zur Erscheinung kommt (vgl. hier den Ab- 
schnitt IX). 

1) zu verweisen ist hier auch auf das geschichtliche bezeugte 
Auftreten von falschen Messiassen in der Wiiste Act. 2131, Josephus 
Arch. XX, 86, B. J. VII, 111. 

2) vgl. hier den erst nachtriglich geschriebenen Anhang iiber 
dies Kapitel unten S. 169. 
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Drachen verfolgt wird, die Kirche — resp. die Gemeinde der 
jiidischen Glaiubigen in der Endzeit gemeint. So legen auch 
noch fast alle Kirchenvater 1) von Hippolyt und Methodius an 
aus, nur dass fir sie natiirlich das Weib die christliche Kirche 
ist. Auch im einzelnen mag Victorin (s. oben 8. 145) ungefahr 
schon mit seiner Auslegung das getroffen haben, was der Ver- 
fasser dieses Stiickes durch seine eschatologischen Bilder zum 
Ausdruck bringen wollte. Eine andere Frage ist es — und das 
betrifft die besondere Schwierigkeit, unter der die Auslegung des 
12. Kap. steht — ob und wie weit die phantastischen einzelnen 
Ziige dem Zussammenhang eines 4lteren Mythos entlehnt sind. 
Bisher ist es auch Gunkel nicht gelungen, hier iberzeugende 
Parallelen und wesentliche Aufklarungen zu bringen. Es ist ja 
wahrscheinlich, dass der Apokalyptiker die Farben zu seinem 
Gemalde dem Drachenmythos und dem damit zusammenhangen- 
den Mythenkreis entlehnte. So lange das aber noch nicht nach- 
gewiesen ist, so bleibt immerhin die Méglichkeit, dass derjenige 
Apokalyptiker, der Apokalypse 12 erweiterte, die eschatologische 
Phantasie von der Verfolgung der Glaubigen durch den Anti- 
christ in Farbenténen zeichnete, die zu dem Anfang des Kapitels, 
das ja in der That dem Drachenmythos entlehnt ist, passten. 
Doch will ich auch dies nur als Vermutung aufgestellt haben 
und hier mit Freuden jede weitere Belehrung begriissen. 

Aber noch eine schwierige Stelle der Apokalypse ist hier zu 
besprechen. Ganz ratselhaft ist das Gericht, das Apok. 1414—20 
geschildert wird. Wer vollzieht iiberhaupt dieses Gericht? Wie 
es scheint, der Messias, einer der auf den Wolken sitzt, ahnlich 
einem Menschensohn. Aber V.15ist dann von einem @Adog ayyehog 
die Rede. Und jedenfalls vollzieht er das Gericht nicht allein, 
sondern neben ihm steht an fast hervorragenderer Stelle dieser zweite 
Engel, der ebenfalls Gericht halt. Uber wen wird ferner das 
Gericht vollzogen? Es ist nur von einem grossen Blutbad ausser- 
halb der Stadt die Rede. 

Vielleicht hilft uns hier Lactanz weiter, der VII, 19. 6451 
von der Besiegung der Scharen erzihlt, welche vom Antichrist 
zur Verfolgung der Glaubigen ausgesandt sind. »et virtus ange- 
lorum tradet in manus justorum multitudinem illam, quae montem 


1) Malvenda 147. 
10* 
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circumsederint, et fluet sanguis more torrentis; deletisque 
omnibus copiis impius solus effugiet. 

Dazu ist dann noch die Erklarung Victorins zu dieser Stelle 
zu vergleichen: et exiet sanguis usque ad frenos equorum: exiet 
ultio usque ad principes populorum i. e. rectores sive diabolum 
sive angelos?) eius, novissimo certamine exiet ultio sanguinis 
effusi. 

Ferner Commodian 983: 

quum properant autem exercitu Dei rebelles, 
sternunturque solo ab angelis proelio facto. 

Und Apok. Zeph. 128 (hinter der oben citierten Stelle): die 
Engel werden es héren und herabkommen und mit ihm einen 
Kampf von vielen Schwertern kampfen. 

Es ist sehr wahrscheinlich, dass in Apok. 1411—20 die 
Engelschlacht urspriinglich geschildert war, welche gegen die 
Scharen des Antichrist, von denen die Glaubigen in der Wiste 
verfolet werden, geliefert werden soll. Sie wird ausserhalb der 
Stadt geschlagen, d. h. ausserhalb Jerusalems, des Hauptsitzes 
des Antichrist. 

Der Menschensohnahnliche, der auf den Wolken thront, ist 
dann eben auch nur als ein Engel aufzufassen. Und nun _ be- 
greift man auch, weshalb vorher im Anfang von Kap. 14 das 
Lamm mit den 144000 erscheint. Die 144000 sind die treu- 
gebliebenen Glaubigen, welche in die Wiiste geflohen sind, sie 
erscheinen mit dem Lamme. Gott hat ihnen in der Wiiste den 
Messias gesandt (vgl. Lactanz oben). Auch dass sie auf einem 
Berge stehen, stammt aus derselben Uberlieferung (s. oben). 
Nur dass es der Berg Zion sei, scheint vom Verfasser eingetragen 
zu sein. 


XVIT. 


Das endgiiltige Gericht iiber den Antichrist. 


Schon Paulus lasst den Antichrist durch Christus bei seiner 
Wiederkunft vernichtet werden und beschreibt seine Vernichtung 
nach Jes. 114. Der Herr wird ihn téten durch den Hauch’ 


1) durch Dimonen werden bei Ps.-Hipp. s. 0. die Glaubigen in 
der Wiiste verfolgt. 
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“seines Mundes, und wird ihn vernichten, wenn er bei seiner 
Wiederkunft erscheint. 

Diese Anschauung, dass Christus selbst den Antichrist be- 
siegen werde, ist denn auch weit verbreitet geblieben, wiewohl in 
vielen Schilderungen (vgl. Ephr. gr. 143B, Ps.-Hipp. 37, Phil. 
Solitarius 818C, J.-A. 16f., D-A gr. 116 und arm. 240) die 
Scene fast vollig zuriicktritt. Sie findet sich ausfiihrlich1) bei 
Lactanz VII, 19 (s. unten), ferner bei Ps.-Ephraem 10, Prudentius 
Cathemerinon 62), Cyrill 1510, Hieronymus ad Algasiam 11, 
P.-A. syr., Joh. Damascenus, Adso, Haymo, Elucidarium, auch schon 
in jiidischen Quellen, so im Testamentum XII Patr. Dan 5, im 
Midrasch Vajoscha, den Geheimnissen des Rabbi Jochai, in der 
jiidischen Geschichte Daniels. 

Auch die Beziehung auf Jes. 114 finden wir wieder bei Ps.- 
Ephraem, Cyrill, Hieronymus, Joh. Damascenus, Adso, Haymo. 
— Besonders bemerkenswert aber ist, dass auch im Midrasch 
Vajoscha, in den Geheimnissen des Rabbi Jochai und der Ge- 
schichte Daniels der Messias, der Sohn Davids, den Armillus 3) 
durch den Hauch seines Mundes tétet, — Also auch in diesem 
Punkt scheint die Beziehung auf Jes. 114 von Paulus nicht erst 
selbstandig eingebracht, sondern ihm aus der jidischen Tradition 
tiberkommen zu sein. 

Diese Vorstellung, dass der Messias den Antichrist selbst 
besiegen werde, ist in spaterer Zeit die allein herrschende ge- 
worden. Ja sie ist es vielleicht gewesen, welche im Mittelalter 
zu einer wichtigen Wandlung der christlichen Eschatologie An- 
lass gegeben hat. Schon seit Hieronymus (in Dan 1211f.) 
macht sich die Anschauung geltend, dass zwischen der Vernich- 
tung des Antichrist und dem grossen Endgericht ein Zwischen- 
raum liege (die 45 Tage, welche Dan 1211f. zahlt)*). Es ist mir 
sehr wahrscheinlich, dass in dieser Wendung die Sage sehr viel 
dazu beigetragen hat, dass man im Mittelalter gegen das Verdict 
der Kirche es wagte, wieder chiliastische Anschauungen aufzu- 
bringen. Seit Joachim von Floris erwartete man — namentlich 





1) vgl. Hipp. 64, Ps.-H. 36f. 

2) qui de furente monstro pulchrum refert trophaeum. 

3) in der Geschichte Daniels wird nicht ganz klar, ob der Armillus 
oder der Messias ben Joseph getétet wird. 

4) Malvenda II, 243. 
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in den Kreisen des Franciscanerordens — wieder eine goldne Zeit 
auf Erden: das Reich des heiligen Geistes, Reformation der 
Kirche und Herrschaft des Ménchtums. In diesem Zusammen- 
hang redet man dann auch von einer zweiten Ankunft Christi, 
im Gegensatz zu seiner dritten beim Weltgericht. (So schon 
Joachim und seine zahlreichen Nachfolger Ubertinus de Casalis, 
die deutschen Prophetinnen und Apokalyptiker bis zum Verfasser 
des onus ecclesiae hin), Diese zweite Ankunft Christi wird zwar 
meistens nur geistig gedacht, aber bei ihr wird er den Antichrist 
besiegen (der Antichrist wird in verschiedenster Weise gedeutet), 
dieser Ankunft werden Elias und Henoch vorangehen (zwei 
Moénchsorden!), bei ihr wird sich die Bekehrung der Juden voll- 
ziehen, Deutlich sieht man den Einschlag der Sage vom Anti- 
christ. Ich kann hier nur andeuten. Es wiirde wieder eine eigne 
Schrift erfordern, diesen Spuren nachzugehen. 

Es zeigen sich aber doch Spuren einer alteren Gestalt der 
Sage, in welcher der Messias kaum eine feste Stelle gehabt. 
haben diirfte. 

So heist es Ascensio Jesaiae 414 nicht vom Messias, welcher hier 
dilectus genannt wird, sondern von Gott: veniet dominus cum 
angelis suis et cum potestatibus sanctorum e septimo coelo cum 
gloria septimi coeli et trahet Berialem in Gehennam et potestates 
quoque eius. 

Ebenso heisst es von Gott Sib. III, 73: 

nai Bediag phéker nai vaeopecdove avIeumove 
aVvTac, COOL TotW siotLY évErcOLHOaTO. 

Undeutlich ist Ps.-Meth.: xai céte garyostar to onmuetor 
Tov viov tov evIowsov usta ddsng zcohAng nai Hkevau exci tov 
vegehov tig vic. nai avehei advvov 0 xiguog (aber der Lateiner 
»interficiet eum Deus«) r@ avevuate tov orduatog avtod. 

Die ganze Schilderung des Endes des Antichrist macht hier 
einen unzusammenhaingenden und abrupten Eindruck. — Dazu 
ist die unten folgende Notiz aus Bernard. Senensis zu _ver- 
gleichen, der im Methodius eine Erwaihnung des Erzengels Mi- 
chael las, eine Notiz, die nicht so ohne weiteres zu verwerfen 
ist, weil doch der mit Ps.-Meth. eng zusammenhangende Adso 
dieselbe auch hat. — Vielleicht haben wir den Schluss des Me- 
thodius nicht mehr in der urspriinglichen Form. 

Zu diesen Stellen aber kommen nun auch noch eine Reihe 
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anderer, in denen sich eine entschieden dltere Tradition erhalten 
hat. Nach dieser wird der Erzengel Michael den Antichrist be- 
siegen. Der Messias spielt dabei in den Alteren Quellen gar 
keine Rolle (in den jiingeren wird natirlich vermittelt), Neben 
Michael tritt Gott als Weltrichter. 

Bevor ich die Stellen hierhersetze sei noch eine allgemeine 
Erwagung vorangeschickt: 

Es ware iiberhaupt von allerhéchstem Interesse den Speku- 
lationen im Spatjudentum uber den Erzengel Michael im Zusam- 
menhang nachzugehen. Man wiirde, wie ich vermute, finden, 
dass wenn irgendwie, dann gerade hier jiidische Spekulationen 
vorbildlich fiir die Entwickelung der Christologie geworden sind. 
Der Erzengel Michael nimmt in der spatjiidischen Gedankenwelt 
— eben als Engel des Volkes — eine erstaunlich hohe Stellung 
ein. Schon Daniel 12:f. tritt Michael als der miachtige Held 
der Endzeit auf, der in den letzten Tagen fir sein Volk streiten 
wird. Und was das bedeutsame ist: seine Gestalt hat schon 
hier ganz die des Messias verdrangt, und ist selbst von messia- 
nischer Bedeutung geworden. Es ist zu erwarten, dass Daniel 
auch hier wie an allen Punkten grossen Einfluss auf die escha- 
tologische Spekulation ausgeiibt hat. So ist denn nach meiner 
Meinung der Hauptbeweis fir die jiidische Herkunft von Apok. 12 
die hervorragende Stellung, welche der Erzengel Michael hier 
einnimmt. Er und nicht das Kind, das geboren wird, um die 
Heiden mit ehernem Scepter zu weiden, wirft den Drachen bei 
dessen Ansturm gegen den Himmel. Bedeutsamer wird noch 
die Stellung des Michael, wenn wir annehmen diirften, dass in 
Apok. 12 urspringlich der letzte und entscheidende Sturm des 
Drachen gegen den Himmel, die Revolution der alten Schlange 
und ihre endgiiltige Besiegung geschildert war. Dann ist eben 
in der jiidischen Umwandlung dieses Bildes Michael der Drachen- 
besieger in dem grossen Kampf der Endzeit geworden. 

Spuren dieser Anschauung finden sich nun noch. in zahl- 
reichen Quellen. 

Ephr. Syr. 12: tunc exsilientes Gabriel et Michael duces 
exercitus descendent et suscitabunt sanctos; pudore autem affi- 
cietur malus (antichristus) cum suis satellitibus; angeli porro 
accedentes apprehendent maledictum. — simul clamabit Domi- 
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nus!) de coelo et subvertet maledictum cum omnibus suis copiis, ” 
et illico angeli detrudent eum in geennam %). / 

Ebenso zeigt sich eine Spur dieser gate im Cod. E 
der J.-A. Kap. 7, wo es vom Antichrist heisst: dé abynoho- 
tevIn ind vod aoxayyélov Miyond nai foev 2 avtod vip de0- 
tyra (xa aceotahny @yo ex tay xoAccwY Tob maTedS MoV Kol 
ovréoterha tyy xepalny advod tod pEutcuévor, xa &obéody O 

6pIahucs avtod) >). 

E.-A. 13: und dort wird Gott gegen sie (Gog und Magog) 
senden den Michael, den furchtbaren Engel, und der wird sie 
vernichten ohne Erbarmen. Kap. 15: und es werden Engel 
gesandt, die stiirzen den Sohn des Verderbens in die Gehenna 
des Feuers, und das Ende ist da. 

Beda de ratione temporum 69: percusso autem illo perditionis 
filio sive ab ipso Domino sive Michaele archangelo. 

Sib.-Beda: et occidetur virtute Domini antichristus a Michaele 
archangelo ut quidam docent. 

Adso 1297B: tradunt quoque doctores, ut ait Gregorius 
Papa‘), quod Michael archangelus perimet illum in monte Oliveti 
in papilione et solio suo, in loco illo de quo Dominus ascendit 
ad coelos (nach Adso Haymo in II. Thess. 2). 

Bemerkenswert ist tbrigens die bei Malvenda II, 235 aus 
Bernardinus Senensis de judicio universali XI citierte Stelle: 
antichristus de mandato Christi fulminabitur per ministerium 
archangeli Michael, qui etiam interficiet eum »secundum Me- 
thodium« 

In der jiidischen Geschichte Daniels heisst es ebenfalls: 
Darauf werden sie, Michael und Gabriel den, der sich fiir den 





1) unter Dominus ist Gott zu verstehen, Christus wird nachher 
filus genannt. Die Besiegung des Antichrist und der Weltuntergang 
vollzieht sich ohne ihn. 

2) nach der hier secundiren arabischen Petrus-Apokalypse besiegt 
Michael den Liéwensohn, den letzten rémischen Kaiser (bei Nichol. a. a. 0. 
die Angabe des Inhalts). 

3) vgl. auch Kap. 9, wo Michael und Gabriel die Totenerweckung 
herbeifiihren, ebenso P.-A. aeth. Hier erwecken Michael und Gabriel 
den Elias und Henoch. 

4) vel. Homil. 349 in Evang., wo Gregor sich allerdings auf Apok. 
127 bezieht, und Moralia XXXII, 1527. 


> 


Lore 
ce 
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‘Messias ausgegeben hat, téten, und Gott wird vom Himmel er- 
scheinen }), 
Einen Anklang an diese Uberlieferung bietet noch Ephr. 
gr. 143E: 
nai &yEtae 0 TUOAYYOS Oedeuévog dz ayyéhov 
OvY AAOL TOIC JalmooLy évwrctov tod Bnuctos. 
Victorin in Apok. 151: hos angelos malos septem ad per- 
cutiendum antichristum mittit. 
Dazu sind die oben citierten Stellen aus Commodian und 
Apok. Zephanja zu vergleichen. 
Eine in noch frihere Zeit weisende Parallele liegt dann 
wahrscheinlich noch in der assumptio Mosis X vor. Es heisst 
dort: et tunc parebit regnum illius (sc. dei) in omni creatura 


illius . et tune Zabulus (diabolus) finem habebit. ..... tune im- 
plebuntur manus nuntii, qui est in summo constitutus, qui pro- 
tinus vindicabit illos (sc. Israel) ab inimicis eorum. — Es kann 


kaum ein Zweifel sein, dass hier mit dem nuntius der Engel 
Michael gemeint sei. Wenn es dann weiter heisst: exsurget enim 
Coelestis a sede regni sui, so stehen hier wieder Gott und Mi- 
chael nebeneinander im Kampf, zwar nicht mit dem Antichrist, 
aber mit dem Teufel. — Urspriinglich kann Michael ja auch 
nicht dem Antichrist (dem Pseudomessias) gegeniibergestellt 
gewesen sein, sondern eben dem Teufel, dem Belial oder dem 
Drachen (Apok. 127) 2). 

Bemerkenswert ist die+ wohl an Sacharja sich anlehnende 
Behauptung, dass der Antichrist auf dem Olberg seine Nieder- 
lage erleiden wird. Freilich lasst sich die Spur, wie es scheint, 
mit Sicherheit nicht weiter als’ bis Hieronymus in Danielem 
XI, 44f. zuriickverfolgen. Tune veniet antichristus usque ad 
summmitatem montis eius ... id est verticem montis Oliveti.. . 
et asserunt ibi antichristum esse periturum, unde Dominus ascen- 
dit ad coelos. Nach Hieronymus bringen Beatus (542), Adso 
und das Elucidarium die Notiz; zu derselben Stelle im Daniel 





1) mit der ganzen Tradition vertraut zeigt sich auch Theodoret in 
Daniel XII, 1 (Malvenda II, 181). 

2) iiber den Drachentéter Michael und seine Parallelisierung mit 
Horus, dem Besieger des Typhon und Apollo, dem Python-Bezwinger 
Dieterich, Abraxas 122f. 
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auch Theodoret. Auch in der Geschichte Daniels erscheint der 
Messias ben David auf dem Olberg. 

Als Altere Parallele aber mag Apokal. Baruch 40 gelten: 
dux ultimus qui tune reliquus erit vivus, cum vastabuntur multi- 
tudo congregationum eius, et vincietur, et adducent eum super 
montem Sion, et Messias meus arguet eum de omnibus impietati- 
bus eius. — et postea interficiet eum (cf. IV. Esra 13324), 

Eine besonders archaistische Variante bietet noch Lactanz 
VII, 19. 64516: antichristus .... contra verum dimicabit et 
victus effugiet et bellum saepe renovabit et saepe vincetur, donec 
quarto proelio .... debellatus et captus tandem scelerum suorum 
luat poenas (vgl. Commodian 937 ff). 


VEL 
Das Zeichen des Menschensohnes. 


Matth. 2420 wird geweissagt: und dann wird das Zeichen 
des Menschensohnes am Himmel erscheinen. Was ist das Zeichen 
des Menschensohnes? Danach wird von den Exegeten kaum 
gefragt, und doch muss die Frage erhoben werden. Es finden 
sich dariiber die verschiedenartigsten Phantasieen bei den Kirchen- 
vatern. Wahrscheinlich wird das Zeichen des Menschensohnes 
als eine Himmelserscheinung aufzufassen sein, vielleicht war es 
ein Schwert, das dem vom Himmel kommenden Messias yoran- 
leuchten sollte. 

So findet sich die Uberlieferung bei Lactanz VII, 19. 6458: 
cadet repente gladius e coelo, ut sciant justi ducem sanctae mi- 
litiae descensurum. 

Daneben finden sich die verschiedenartigsten Deutungen : 

Commodian 903: 

videbitur et tunc ignea quadriga per astra 
et facula currens, nuntiet ut gentibus ignem. 

Ephr. syr. Kap. 12: 

tunc descendet Dominus .... et consistet currus eius inter 
coelum et terram. 

Sib. IV, 172: .... ojua péyroror 
dougain ocdsuyye F aw Hehio avovee. 
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(vgl. auch Sib. V, 158: 7&e 0 ovoavdder 
aovino uéyac sic aha deny nal pléser 
movtov TE Paddy . 
Sibyll. XIV, 158: 
nai tore On méya Cua Iedg uEeQdrecor BoototoLw 
ovoavddey deiger megutedhouévorg evvavtoic 
pahuny gooouévoro téoag modEuoLo xaxoio. 

Biba. Kijuervtog 8121: vdre govar éy tH) otear@ onueta. 
cosov opIjostar nai xégag nal hapscec. 

Allgemeiner lautet Sib.-Beda: 

Judicii signum, tellus sudore madescet, 
e coelo rex adveniet per saecla futurus. 

In der jiidischen Geschichte Daniels heisst es: Und die 
Fahne des Messias wird erscheinen. 

Allgemein dagegen wird schon in sehr friher Zeit das 
Zeichen des Menschensohnes auf das wiedererscheinende Kreuz 
gedeutet. So findet sich diese Angabe bei Ps.-Ephraem 10, Cy- 
rill 1522, Ps.-Chrysostomus, Ps.-Hipp. 36. 1154, D.-A. graec. cod. 
(s. Klostermann 120, Anm.), Elucidarium, — Bei Ps.-Methodius 
(Sib. Usinger) legt der letzte rémische Kénig seine Krone auf 
das Kreuz nieder und dieses wird mit der Krone in den Himmel 
erhoben. ,,avt0c méhder qairecdor ev ti 7agovoia zumeooder 
avtod eic éheyyov tay azciotwy “lovdaiwr. 

Undeutlicher lauten die Aussagen bei Ephraem graec. In 
de antichristo findet sich die Erwahnung des Kreuzes nur in der 
lateinischen Ubersetzung. In der in fiinffacher Uberlieferung vor- 
handenen Ausfihrung iiber die zweite Parusie dagegen findet sich 
eine ausfiihrlichere Mitteilung. Ich gebe die Recension I (s. 0. 
S. 24 nach III, 145 u. II, 193). Wie ich vermute, ist der 
Passus in Tetrasyllaben geschrieben. Doch ist der Text nicht 
tiberall wiederherzustellen. 


~ ~ ~ ~ B} 
ovay (?) Woper tO onmEtov TOU vlov tov avIowzov1) év 
x , z 
TM ovoar@ arer, xaFOG sizcey 0 %V-ELOG, &Y @ 
Cc \ Cc ~ , " 
TEOONAWIN ExOvdiwg DEQ TUMY, TOTE 7EVTES 


1) hier erwihnen alle tibrigen Handschriften ausdriicklich das Kreuz. 
II, 219. III, 193 lesen (dva)pavévy éy 1G odgarG tov tiuov xai Cwonoidy 
otavedy patilorta ta xéoata ths yis. (Danach Ps.-Hipp. 1154), 
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Sewoovverec 1) &y tO vee pavev®) tO popegor 
na OYLOY ? oxntoov tov usyadov Baorhéws. 
émcryivmoxet 8) Excovos neet (2) wynuovever Tov Acyov tod 
yvolov 7£Q0- E1QnZ0t0G 4). garnoerat®) tO onuetov 

Tob vlod TOU avIouzov & TH ovear@ nai ey zcdAqoo- (!) 
pooia yi-vortau mdvtEs, Ote ozclow ®) avrob uéahe 


avapaives- Far 6 Baorheve. 

Diese Stellen fiihren uns in die schier unentwirrbare Fille 
der Traditionen vom Kreuz. Ich bin jedoch gezwungen, mich 
hier kurz zu fassen. 

Der Glaube an das Wiedererscheinen des Kreuzes beim End- 
gericht hat vor allem bekanntlich in der orientalischen Kirche 
eine grosse Rolle gespielt. Mit diesem Glauben hangen ja auch 
sicher die mannigfaltigen Sagen von Kreuzerscheinungen zusam- 
men, unter denen die in der Constantinsage erwahnte die be- 
kannteste ist. Andre Kreuzerscheinungen weist Zezschwitz p. 56 f. 
nach. 

Erwartete man aber das Kreuz vom Himmel kommend, so 
musste es einmal gen Himmel gefahren sein. Und so rickt nun 
in diesea Zusammenhang auch die berithmt gewordene Erzahlung 
des Petrusevangeliums ein, nach welcher das Kreuz bei der Auf- 
erstehung Christi mit diesem zum Himmel gefahren ist. Dieselbe 
Anschauung findet sich tbrigens Sibyll. VI, 26—28 und Chryso- 
stomus de cruce et latrone, Hom. II, 4 (Zezschwitz p. 56 und 
Anm. 83) %). 


Dieser Gedankenkreis wird nun spiter von einer andern be- 


1) aus Recension II, Rec. I liest Peacdwevor. 

2) vielleicht dvagavéy. Recension II hat stark abweichend gyavéy 
10 Baotlixoy tobtov xal pofegoy oxhxteor. 

3) hier hat Recension I noch ein (yae) dower, das ich nach Re- 
cension II des Verses halber ausgelassen, von &xaotos bis yivoyta maytes 
fehlt alles in Recension II. 

4) nach II, 198; II, 145 zeosuxdrtos. 

5) III, 145 dvagaryjoetor, I, 193 6x qaryostar. 

6) der Text ist versuchsweise aus Recension I 6m dx. tovtov 6 Baot- 
devs wéhier avaqau. und IT dw ox. a. (todtov) wu. parva: 6 Baotdeds (oder 
6 Baowlsds uélier avagpaivecbat) hergestellt. 

7) s. ebenda auch noch andere Stellen bei Julian vy. Toledo, An- 
selmus Laudunensis, in denen die Erwartung des Erscheinens des Kreuzes 
ausgesprochen wird. 
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kannten Uberlieferung durchkreuzt, derzufolge Helena, die Mutter 
des Kaisers Constantin, das Kreuz aufgefunden haben soll. In 
der Zeit, in welcher man im christlich gewordenen Staat das 
Reich Gottes auf Erden begonnen sah, erwartete man auch das 
Kreuz nicht mehr vom Himmel, sondern verehrte es auf Erden 
als heilige Reliquie. Auf Grund dieser Anschauungen entstand 
nun die oben erwahnte Darstellung, die wir bei Methodius (Sib. 
Usinger) finden. Der letzte Kaiser von Byzanz legt auf das 
Reich verzichtend seine Krone auf den Kreuzesstamm nieder, 
und dieses wird mit der Krone in den Himmel erhoben, um 
dann am Ende der Tage von dort wiederzukehren. So bestatigt 
sich die oben S. 33 gegen Zezschwitz aufgestellte Behauptung, 
dass dieser Bericht des Methodius von der Niederlegung der 
Krone gegeniiber dem bei Adso, Sib.-Beda sich findenden der spa- 
tere und kompliciertere ist. 

Ein ganz eigentiimlicher Bericht liegt uun noch J.-A. 
Kap. 16 vor: 

nai OTE ParnoEsrae TO OHMELOY TOV ViOv TOU avIguzov 
ao tov oveavov werd dvvduswg nal ddéyo mwoddqc. nal totE 
Dewoyoe, avtog 6 ths adiulag goyetYHS META TOY trenoEraY 
abvov ual Bovéer wsyala, nai marta ta ancdagra mvEevuata 
ig PvyyY Toarcyoorta. 

Hier scheint nimlich das Kreuz, das Zeichen des Menschen- 
sohnes, vollig diesen selbst verdrangt zu haben. Dass dies keine 
Tauschung ist, zeigt uns ein Blick in die entsprechenden bild- 
lichen Darstellungen des alten Christentums!). Hier hat sich in 
zahlreichen Darstellungen der Process vollzogen, dass das Kreuz, 
das Christus beigegebene Symbol, diesen selbst verdrangt. Und 
auf dem die Verklarungsscene darstellenden Mosaik von St. Cle- 
mente in Rom haben wir das Bild, das der J.-A. entspricht:. 
nichts weiter als ein in der Luft erscheinendes Kreuz (mit dem 
Medaillon des gekreuzigten). 

Noch deutlicher redet eine Stelle im Elucidarium?). Nach. 
dieser wird Christus den »electis in ea forma quae in monte appa- 
ruit, reprobis vero in ea quae in cruce pependit« erscheinen 5). 





1) Herr Dr. Achelis machte mich auf diese Entwickelung auf- 
merksam. 
_ 2) p. 1166, vgl. Meyer, Voluspa p. 190. 
3) vgl. Ps.-H. 39. 11723. 
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Es wird aber ein leuchtendes Kreuz sein splendidior sole. Da- 
nach hat dann Meyer, St. 46 der Vélusp& zu tbersetzen ver- 
sucht: der Heiland leuchtet an jenem altberihmten Kreuz 
(s. o. 8. 72). 

Ein noch komplicierteres Bild findet sich dann endlich in 
der untersahidischen Recension der Zeph.-Apok. 124. Von diesem 
und seinen Parallelen in der bildlichen Darstellung ist bereits 
oben (S. 56) die Rede gewesen. 

Wenn wir uns dann endlich das grosse Weltgericht von 
Michelangelo vergegenwirtigen, so finden wir auch hier zur Seite 
des Weltrichters das von Engeln getragene Kreuz und sehen 
wieder die erstaunliche Stabilitat derartiger eschatologischer Vor- 
-stellungen. 


Anhang. Die Zeit der Wiederkunft. 


Einen bestimmten Zeitpunkt der Wiederkunft Christi zur 
‘Besiegung des Antichrist giebt schon Lactanz an. VII, 19. 6448: 
tunc aperietur coelum medium intempesta et tenebrosa nocte, ut 
in orbe toto lumen descendentis dei tamquam fulgur appareat; 
quod Sibylla his versibus locuta est. 

Orercow’ ay ey 
sve toa: Woddev te son evi vuati wedaivy *). 

haec est nox, quae a nobis propter adventum regis ac dei 
nostri pervigilio celebratur: cuius noctis duplex est ratio, quod in 
ea et vitam tum recepit, cum passus est, et postea regnum orbis 
terrae recepturus est. 

Diese Erwartung scheint specifisch christlich, Doch ist aller 
‘Wahrscheinlichkeit nach die Quelle des Lactanz eine jiidische 
‘Sibylle*), Und es wird eine jiidische Erwartung gewesen sein, 
dass in der Nacht, in welcher einst das Volk Israel aus 
Agypten befreit ist, in derselben Nacht auch die grosse Be- 
freiung vom Antichrist erfolgen werde. Im Elucidarium III, 12 
heisst es noch: media nocte, qua hora angelus Aegyptum 
devastavit, et Dominus infernum spoliavit, ea hora electos suos 





1) Phil. Solitarius: expletis temporibus illis — repente immensa 
lux longe lateque coruscabit. 
2) deshalb fahrt auch Lactanz mit solechem Nachdruck (umdeutend) 


fort: hic est enim liberator et judex et ultor et rex et Deus, quem nos 
-‘Christum vocamus. 


+ a. 
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de hoe mundo liberabit. — Im jiidischen Sepher Serubabel wird 
ebenfalls gesagt, dass der Menachem, der Sohn Ammiels, plétz- 
lich kommen wird im Monat Nisan. 

Und von dieser alten Erwartung der Wiederkunft Christi 
in der Ostervigilie hat sich eine Spur in einem Volksbrauch 
bis zur Gegenwart erhalten. Noch jetzt erscheint jahrlich — 
zwar nicht in der Mitternachtsstunde, sondern aus praktischen 
Griinden am Mittag — das Osterfeuer in der Grabeskirche in 
Jerusalem 1). 


XTX. 
Der Weltbrand. 


Umgeben yon Engelscharen kommt Gott oder Christus zum 
Gericht und vor ihm her fliesst ein starker Feuerstrom, welcher 
die Welt verbrennt. 

Ephraem syrus Kap. 11: tune descendet Dominus ex alto 
in formidanda angelorum gloria ... increpabit mare et desicca- 
bitur ... solventur coeli et terrae, et fient tenebrae ac caligo. 
mittet Dominus in terram ignem, qui eam per quadraginta dies 
obtinens purificabit?) ab iniquitate et a sordibus peccatorum. 

Ephraem III, 145 (ich gebe den Text aus den finf Recen- 
sionen hergestellt, im wesentlichen nach III, 145): 


~ ~ > 
TES UVMEVEYLL MEV TOLE adehpot wov ayantol, 
Tee \ F 
Ov Lowey TOY 7CVQLVOY qotamoy éeeoyouevoy 


~ c 
wstc Ivuct wolzeo] ayeicv Felacoay xatrecFiovra 
Wr ued A ‘3 ~ 
nals) T& OOH xaAL TAS vaTTAg =KaL KATOXaLOYTA meORY 
>, ~ ? 
oinouméryy 4) xai te ev avtyn zoya, Tore ayarntol 


9 ~ \ By , c Lad , 
&% TOV mMVOOS (?) ExElvov Ol zotamot éxhetWovor, 
Cc 
at mnyai aqavilorra, 7 Fdlacoa Snoaiverar, 
GS a , Be es ? ~ 
0 ano ovvxdoniCera, (?) c& aotga éxmecovour 5), 





1) die Notiz verdanke ich der Mitteilung meines Kollegen Achelis. 

2) zu dem Gedanken, dass das Feuer die Erde reinigt, vgl. J.-A. 16, 
D.-A. gr. 111, Muspilli (s. u.). 

3) + xai II, 193. 

4) nach II, 251; sonst cv pyr. 

5) Il, 251; sonst. xérrovor. 
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2% TOD Oveavod 6 GALoc obeodnoetrat), 4 oedyvn 

, Coan \ cor c Ly ea 
MAOEOYETAL, O OVOAYOS, éhtooetae wg BuBdiov 2). 

Ephraem gr. III, 143B: 

cr \ G > \ > , > > ~~ 
7,ge Lowwov wo aoreazr, aoteartrovea é& oveavov 
S80g nuwv Baordedrs nab Vuplos aFavatos 
év vepéloucg merc dogng averxaotov ? 
TEQOTQEYOVEMY evWzELOY doy avtot tov tayparoy 
ayyéhoy nai koxayyéhov OvEEs mavTEs DPAdyEs 7UQOS. 


\ \ , \ > ~ (a 3 

nal meotauos whjons mve0g = év- qoBeo@ ovljuatz®) 

Ps.-Ephr. 10: et prodiens apparebit Dominus cum virtute 
magna et majestate multa — nec non et omnibus virtutibus 
coelorum cum universo choro sanctorum. 

J.-A. 14: tote amootel@ tove ayyéhoug wou ert 7egoowszcov 
AONS THS 79s nal notornet cover *) oy viv meyers Ourernvoye- 
dices TEEVEAAOGLOL, NUL KETAXAYOOVTaL TH OOH Ta meyaha, “aL at 
TEELOAL TAGHL YWVEVIVOOVTAL .... ROL KatANAHCOYTaL 7aY OEY- 
Oooyv “ai may xthvos x. t.a. Kap. 17 folgt dann eine ausfiihr- 
liche Schilderung, wie der Herr selbst auf der Erde erschei- 
nen wird. 

J.-A. 18: meoovrtae ot \eotéges tod oveavod ... xQUvPto«E- 
tor 4 oehnry nai ovx Fora év aith pws .... nxataotahrosraL 

~ Coe \ > t c > \ DABS x 
tov nov tO gus ... AvFroovtay ol oveavoi .... exhetWeL TO 
d¢ ng Dohe 176003 Hi, 6 “Aud 

(uoroor tig Fahaoons .... anooxenaodyoerou 0 -Aidyc. 
° ? , c 

Cyrill 1510: (éevoetar) vd wrverddwy ayyélwy dogu@ogot- 
pevoc. 1521: zoramov zvedg EAnovtog dOontmcotix0b tw ay- 
How. 

Ps.-Chrysostomus: zcotamog zvgds yéuwv te oxwhynnog Gxct- 
Mntov. 

Weit auruge geht diese Uberlieferung: Sib. III, 71: 

GAR omor av peyeloio Seot mweldowow azerhat 
\ , , 3 w > ~ ca 
nal dvvauts phoyosoon dv otduatog é yaiav née 

80 wove On OtolxEla 7edmArTE 
‘ / c 7d ON \ Iq/ , 
YNOEVOEL KOGMOV, O7OT ay HEos atFéor vaiwy 
oveavey etdién, uaF arceg BuBAtov eidsizar. 
\ , , c / 2 Ni , 
nal méoetar seohvmwogpos ohog mo0dos é&y xFow din 


1) nach II, 193; sonst éxdecper. 

2) (vgl. Ps.-Hipp. 37). 

3) vgl. Ps.-Hipp. 39. 1175. ; 
4) vgl. dazu D.-A. gr.; P.-A. syr.; Apok. Zeph.; Ps.-Hsra (s. unten). 





“161 


nett mehayer getoee & mvedg ucheood natagaxrne 
dndwaos, pheser dé vote, phaser 0& Idhacocy 

nal 7e0hov ovgciveoy viur Tjuata nal utlow atviy, 
Big ey yovevoee ne é€bc nacSagoy Ovacheser. 

non étt poorjgay opaugapara neeypohoorea, 

ov vo§ obx HOS ovn queca moka Hegiuyns 

vx ag Ov yEmmoy Ot ag Iéo0g od [LETO7EWOOY. 

pane El, 197: 

Gevoer am oveavdIev noi mera témov dumarioe 
YOLAY T WKEAYOY TE Mey yhavagy ve Fahacoar, 
Miuvag nal meOvEMOvS, any as nab cetheyov “Ay 
nai rebhov oveavioy . avag otecrLoL Pwotioss 

éig &v ovddnsovor nai sig wogpriy 7eatvéonuor. 

206: xai cove yyostoer xdouov orolysia modmaree 

ano yaia Ichacoa pcos wohog yuara wintes: 

212: -GAk Gua severe 

sic &y ywvetosr nai sig nadagdy dradééer 2) 

Zu vergleichen sind noch Sib. IV, 172 ff, V. 155 ff. 

Apok. Petri gr. (Macarius IV 7): xat taxyjosto wdoa dvvapmec 
OVEAVOD nai 7eYTA TA HOTeA mwEOEiTEL, Wo PihAa 2 auséhor, 
na wg mister pihia ard ovxie. 

Hippolyt 64. 347: 6¢ ézdger viv éurveworr ®). 

Lactanz VII, 19. 64510: et descendet comitantibus angelis 
in medium terrae, et antecedet eum flamma inextinguibilis. 

Commodian 1005: 

cuius signo dato pestis ruet aethere toto, 
cum strepitu tonitrui descendit impetus ignis. 

Ascensio Jesaiae IV, 1 ff.: veniet Deus cum angelis suis 
et cum potestatibus sanctorum e septimo coelo IV, 18 tune vox 
Dilecti increpabit *) in ira hoc coelum et hane aridam (terram) et 
montes et colles et urbes et desertum ... et Dilectus surgere 
faciet ignem ex ipso et consumet omnes impios *) (vgl. Sib. IIT, 73). 

Apok. Zeph. 129: Es wird an jenem Tage geschehen, dass 





1) vgl. IV. Esra [VI, 4 ff.]. 

2) &xabewors ist wohl ein Wort stoischen Ursprungs. Dieterich 
Nekyia 199. 

3) s. oben Ephr. syrus. 

4) zu diesen vorwiegend jiidischen Quellen vgl. die Schilderung 


des Weltendes Assumptio Mosis 10. 
Bousset, der Antichrist. 11 
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der Herr es héren und in grossem Zorn dem Himmel und der 
Erde gebieten wird und sie werden Feuer sprithen und die Flamme 
wird auf der Erde 72 Ellen fassen und wird die Sinder 
und die Teufel verzehren wie einen Halm. 

D.-A. gr. 109: wera: dé Hy Ovurcdnowow Tor ToLOY nol TuLOv 
yooveav Bosker 6 Ieog wb0 ei tyy yry nal xaTaxanoEtal 
1 Yh WHLELS TeLlaxovta . tore Bonos % Yi mQ0G TOY 
Ssdv * magdévog simi, “ole, evezcLoy oov. 

Esdras (Tischendorf 29): rove tov ovearoy xavow miyas 
dydonnorta nal THY YY wWHXAS Oxtaxooiag}). 

D.-A. arm, 24013: Dann wird die Sonne in Finsternis und 
der Mond in Blut sich verwandeln. Die Sterne werden wie 
Blatter herabfallen und der Himmel wird wie eine Rolle zu- 
sammengerollt werden ... und alles wird von der Luft ver- 
brannt und verdorrt. Feurige Engel werden vom Himmel her- 
absteigen und Feuer wird auflodern im Weltall. 

P.-A. syr.: und das Feuer wird in die Erde nach unten 
fressen und der Okeanos und das grosse Weltmeer wird trocken 
werden .... der Sonne und des Mondes Licht werden finster 
werden, die Sterne werden zerstreut und fallen herab, und der 
Himmel wird aufgerollt wie ein Blatt Papier. 

P.-A. aeth.: und die Sonne wird sich verfinstern, und der 
Mond wird Blut werden, und die Sterne werden vom Himmel 
fallen von der Grosse des Zornes Gottes iiber die Menschen- 
kinder und iiber den Messias. 

Sib. Beda: 

exuret terras ignis pontumque polumque ... 

tradentur fontes, aeternaque flamma cremabit .... 

dejiciet colles, valles extollet ab imo... 

recidet e coelis ignisque et sulphuris amnis 2), 
(dazu vgl. Adso 1298 B). 

Elucidarium: cum ordinibus omnibus angelorum ad judi- 
cium veniet .... omnia elementa turbabuntur tempestate ignis 
et frigoris mixtim undique furente. 


Muspilli 
50: sd daz Eliases pluot in erda kitriufit, 
s6 inprinnant die perga, poum ni kistentit, 


1) vgl. zu diesen Parallelen oben J.-A. Kap. 14. 
2) vgl. noch Ambrosius in Psalm 11820: ignis qui ardet ante Dominum. 
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énihe in erdu, aha artruknént, 

muor varsuuilhit sih, suiliz6t lougiu der himil, 

mano vallit prinnit mittilagart, 

stén ni kistentit. verit denne sttiatago in lant, 

verit mit diu vyuiru viriho uuisén, 

dar ni mac denne mak andremo helfan vora demo mispille. 
denne daz preita uuasal allaz varprennit, 

enti vuir enti luft iz allaz arfurpit. 

Die Schilderung des zum Weltgericht mit den Engeln kom- 
menden Gottes (oder des Messias) giebt weiter zu keinen Bemer- 
kungen Anlass. 

Eine feste Stellung innerhalb unsrer Uberlieferung hat die 
nach Jes. 344 (xai taxyoorvra mioo at duvets TOY Ovoavar 
nai éluyyostae 0 oveavdg ws PiBAtoy, nai mwdvta ta aotea 
meoeiva, wo pvdda 2& cauréhov, nai wo mister pidha and 
ovu7ys) entworfene Schilderung vom Weltende gehabt. Sie findet 
sich schon innerhalb einer zusammenhangenden Uberlieferung 
vom Antichrist Sib. III, 82 f. und in der alteren Petrusapokalypse, 
ist dann bei Ephr. gr., D.-A. arm., P.-A. syr., P.-A. aeth. 
erhalten, hier aber unter die Vorzeichen des Weltendes geraten. 
In ahnlicher Weise ist dieselbe in der Apokalypse 612 ff. be- 
handelt. Man hat hier wohl kaum anzunehmen, das Apok. 6 
einmal einen Schluss eines kleineren eschatologischen Stiickes 
bildete. Aber das ist allerdings richtig, dass der Apo- 
kalyptiker bei der Schilderung des Erdbebens der ihm gelaufigen 
Tradition Farben entlehnte, welche urspriinglich einer Schilderung 
des Weltendes angehérten. Dass wir endlich Mtth. 2429 ff. die- 
selbe Schilderung yom Weltende finden, giebt nur wieder eine 
Bestatigung dafiir, dass auch in diesem Kapitel die Apokalypse 
vom Antichrist verarbeitet ist. 

Charakterischer ist die hiermit standig verbundene Schilde- 
rung yom Weltbrand. Die Idee, dass ein TFeuerstrom yon 
Gott herstrémt, stammt wohl aus Dan 714. Aber die bestimmt 
ausgesprochene Anschauung, dass die Welt durch Feuer unter- 
gehen solle, scheint urspriinglich fir das Judentum und Christen- 
tum an unserer Uberlieferung zu hingen1). Es ist charakteristisch, 


1) ob diese Idee letztlich aus dem Stoicismus stammt, oder sich 
unter orientalischen Einfliissen im Spatjudentum entwickelt hat (vgl. 


LI 
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dass die Apokalypse, obwohl ihr diese Idee ohne Zweifel schon 
vorlag (vgl. die Sibyllenlitteratur), von einem Untergang der 
Welt durch Feuer nicht redet, — dass im neuen Testament einzig 
und allein im zweiten Petrusbrief, die spiter allgemein zur Herr- 
schaft gelangende Uberzeugung sich ausgesprochen findet. 

36: 6 vote xdouog Voate xataxhvodeig awdero, ot OE 
vov oteavor ual yh TH abt@ oyy TEeInoaverouévor stot 
EVOL. 

Man sieht auch hier wieder, wie wenig das gesamte neue 
Testament gegeniitber dieser einen Uberlieferung die eschatologi- 
schen Anschauungen des Christentums bestimmt hat. In wunder- 
barer Beharrlichheit ist die Schilderung vom Weltuntergang durch 
Feuer durch die Jahrhunderte iiberliefert, deutlich in allen ihren 


Einzelheiten erkennbar liegt sie in der Sibyllenlitteratur wie im 


altdeutschen Muspilli vor. 

Dabei ist es merkwiirdig, wie besonders ausfihrlich iiberall 
geschildert wird, dass der Weltbrand den Okeanos, die Flisse 
und Quellen vernichtet, ,,xai 1%] Scdacoa ovxérr Fora (211), 
das ist der einzige Nachklang, den die Apokalypse von dieser 
Schilderung bewahrt hat. 

Sollte in diesen Ausfihrungen sich ein letzter Nachklang 
davon erhalten haben, dass die alte Schlange, die am Ende sich 
empért, urspriinglich das Ungeheuer des Meeres, das gegen den 
Schipfergott streitet, gewesen ist? 

In einer unserer altertiimlichsten Quellen heisst es noch 
(Ephr. syr.): Gott wird das Meer schelten und es wird ver- 
trocknen. Und es wird noch erzahlt, dass das Meer am Ende 
der Tage einen grauenerregenden Ton von sich geben wird 
(Ephraem gr., IV. Esra, 618A. KAnu. s. oben 8. 54). 

Vergleichen wir noch einmal die Schilderung des Weltendes. 
mit dem Entwurf der Apokalypse, so ist es ausserordentlich auf- 
fallig, dass sich in der ganzen Uberlieferung nirgends eine Spur 
von der Idee des tausendjaihrigen Reiches findet, Es weist dies. 
darauf hin, dass die gemeinsame Wurzel der christlichen und 
jidischen Tradition unserer Sage in eine Zeit zurickreicht, in 





Dietrich Nekyia), wage ich nicht zu entscheiden. Will man hier weiter- 
kommen, so darf man nicht mit einem Mal zu viel behaupten, sondern. 
muss das Terrain schrittweise erobern. 





165 


welcher in der jiidischen Eschatologie sich diese weitere Ausfih- 

rung des Systems, die um die Wende des ersten Jahrhunderts in 
IV. Esra, Baruch, Apokalypse vorliegt, noch nicht vollzogen 
hatte. — Es hat auch in der christlichen Kirche eine Zeit ge- 
geben, in der unter dem Einfluss der Apokalypse die chiliastische 
Anschauung die herrschende war. Justin, Irenaeus, Lactanz, 
Tertullian, Victorin waren Chiliasten. Dass aber dann doch 
schliesslich der Chiliasmus gegen die Apokalypse und die kirch- 
liche Uberlieferung als jiidischer Aberglaube verworfen wurde, 
ist immerhin ein Ratsel, das sich einigermassen erklirt, wenn 
wir bedenken, dass dem Christentum eine altheilige eschatologische 
Tradition zur Verfiigung stand, welche von dem tausendjahrigen 
Reich nichts wusste. 

Wie specifisch jiidisch dieser Gedanke und damit auch die 
betreffenden Partieen der Apokalypse sind, zeigt die Beobachtung, 
dass in den jiidischen Quellen der Antichristsage (vgl. vor allem 
die Geschichte Daniels) die Idee vom Zwischenreich sich plétzlich 
wiederfindet, und die iibliche Schilderung des Weltendes ver- 
drangt. 


Anhang. Die vier Winde, 

Ein besonderer Zug in der Schilderung vom Weltende ist 
der, dass zur Reinigung der Erde die Winde losgelassen werden. 
Dieser letzte Nachklang eines in Dan 71 fast schon verschwun- 
denen Mythos (Gunkel 323 ff.) findet sich: 

J.-A. 15: téve dooxencow ta téoonon Méon tho avratodgs, 
nai el Iwo técouges Gveuor weycdoe nol exhuxurjoovor may 
TO modowscoy TiS yhS .... nel exhuxunosr xtovog THY Guceriay 
ane TiS yas, nal hevncrIjosrae 4 yh Wome yLev .... nal 
Bonoee zed¢ me héyovoa * scagIévog siui evedzcidy Gov xvgLog"). 

P.-A. syr.: Darauf werde ich den vier Winden gebieten, und 
sie werden losgelassen einer in der Richtung des andern. 

D.-A. arm.: Vom Himmel her werden Stiirme sein. 

Ps.-Hipp. 8, 971: xavavyides avéuov tiy yay xo tay Fc- 
Aacoay auétows éxtagdooovod. 

E.-A. 8: und dann werden erregt werden die vier Winde 
des Himmels. 


1) vgl. D.-A. gr. (s. 0.). 
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Vel. Ps.-Chrysostomus: chdaynoovtar tolvey ot oveavol xat 
n Yh uEvy yEevyoera. 
Sehr interessant ist hier die Parallele im Muspilli: 
59: enti vuir enti luft iz allaz arfurpit. 
Auch in der Sibyllenlitteratur ist der Gedanke heimisch. 
VIII, 203: 
néhvog mérv Guaved Pléxov vintwe evagaiver, 
heiWet 0 Cotoa mohov* wohdd 08 te Lathan tvgpor 
yalav éonuwoel, vexowy dé avaotactg ~oraL. 
Bei dieser weiten Verzweigung der Tradition kann es keinem 
Zweifel unterliegen, dass auch das ratselhafte Fragment Apok. 
71ff. eben daher von dem Apokalyptiker entnommen ist, der 


schon in der vorhergehenden Schilderung der Vorginge beim 


sechsten Siegel sich an dieselbe anlehnte (s. 0.). 


ex. 
Das Blasen des Hornes. 


I. Thess. 416 weiss Paulus, dass der Herr »auf Befehl auf 
die Stimme des Erzengels und die Posaune Gottes hin« vom 
Himmel herabsteigen werde. Er zeigt sich hier von dersel- 
ben apokalyptischen Tradition, wie im II. Thessalon. abhangig 
und der Vers 15 erwiahnte Adyoco xvgiov ist kein Herrenwort, 
sondern Paulus meint damit die altheilige apokalyptische Tradition. 
Die Stimme des Erzengels, véllig parallel mit der Trompete Gottes 
aufzufassen, fiithrt den grossen Tag des Gerichts herbei. — Es 
ist ein konstanter Zug in unserer Uberlieferung, dass durch die 
(vom Erzengel Michael) geblasene Posaune das Gericht Gottes 
eingeleitet werde. Mtth. 2421 liegt eine verblasste Erinnerung 
an diesen Zug vor. 

Lactanz VII, 16. 6371 citiert ausdriicklich eine Sibylle }): 
adlzciyE ovpavdder Qwrny rcoddIonvory aroet. 

Sib.-Beda: sed tuba per sonitum tristem demittit ab alto 2), 


1) vgl. Sib. VI, 239. 
2) diese wértliche Parallele zeigt, wie alt die Uberlieferung in 
Sib.-Beda ist. 
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Commodian 901: intereo fremitum dat tuba de coelo repente. 

1001: ecce canit coelo rauca sed ubique resultans. 

P.-A. aeth.: und das Horn wird dreimal geblasen durch den 
Erzengel Michael . . . . Beim dritten Blasen des Hornes werden 
die Toten aufstehen in einem Augenblick. 

Ps.-Chrysost.: xai guscooodev aitot oclzilwy Miyayd o 
Goyayyehos nab eEvavitwv todo nexouunuévovg asco “Ada wg 
THs ovreehsiag TOV abwvoc. 

J.-A. 9: nat 2dIwow ew cot oveavot xai cadzstoovor 
Miyond noi TaBoms. Es folgt Kap. 10 die Beschreibung der 
Auferstehung. 

Auch in dem 9. Zeichen, in den »Othot des Messias«, blast 
Michael, und die Toten stehen auf. In der Geschichte Daniels 
ist Elias der Posaunenblaiser geworden. In der Véluspa 
(Strophe 47) blasst Heimdall das Horn vor dem grossen Welt- 
brand. 

Dass mehrere Engel Posaunen blasen, wird natiirlich nach 
Mtth. 2431 noch sehr viel 6fter erwahnt. — Aber eben das Blasen 
der Posaune durch den Erzengel Michael, das schon Paulus 
kennt, ist unsrer Tradition eigentiimlich und hat sich mit dieser 
gehalten. 


DOT. 
Das Weltgericht. 


Wie die Apokalypse vom Antichrist geschlossen hat, ist nicht 
mehr ganz klar zu stellen. Wohl jedenfalls abzusetzen ist zu- 
naichst die an Mtth. 254 ff. sich anlehnende Schilderung des 
grossen Gerichts, wie sie sich Ephr. gr.1) und in der Parallele 
Ps.-Hippolyt?) 39 ff. (vgl. auch Cyrill 1524) am ausfihrlichsten 
findet, aber auch P.-A. aeth. und syr. (Anklange auch bei D.-A. 
gr. und J.-A. 23), Eterianus 25. 217D, Elucidarium. Hier haben 
wir doch wahrscheinlich einen auf Grund des Matthausevange- 
lium eingekommenen Eintrag zu sehen, der vielleicht nicht alter 
ist als Ephraem %), 


1) s. o. S. 24 das Stiick C. in vierfacher Recension. 

2) auch schon bei Hippolyt 64. 

8) ganz unméglich ist es iibrigens nicht, dass gerade in Matth. 
2541 ff. alteres eschatologisches Material vorliegt. 
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Aber mit dieser an Mtth. 25 sich anlehnenden Schilderung 
ist eine andere verbunden, die eine noch weitere Verbreitung und 
grossere Stabilitit zeigt. Es wird in einem grossen machtigen 
Gerichtsbilde geschildert, wie die gesamten Menschen und Ge- 
schlechter von Adam her, die verschiedenen Nationen, Juden wie 
Heiden, die verschiedenen Stande und Klassen vor Gott er- 
scheinen. So liegt die Tradition!) bei Ephraem gr., Ps.-Hipp., 
J.-A. (hier am reinsten) vor. Dazu ware die grosse Gerichts- 
scene im Anfang des Talmudtraktats Abodah Sarah?) zu ver- 
gleichen. Sehr weit verbreitet ist von dieser Scene die Hinleitung, 
in der geschildert wird, wie alle Geschlechter von Adam her vor 
Gott erscheinen °). 

So leitet J.-A. 10 die Scene ein: xvgre of azcodavdrtes 
a0 tov “Adc MEsxol TiS OuEQoy nai ol narolnodytEs ev TO 
‘Ain aco vot aidvog .... motazol avaotioovta; 

Ephr, syr. 12: exeuntes illico angeli congregabunt filios Adam. 

Ps.-A. syr.: und alle Kinder Adams werden vor mir er- 
scheinen, bebend vor Furcht. 

Ps. -Chrysost.: xai évmvitwv tote xexouunuévovg azo 
‘Adawu fw vig ovyrehetag tod aiwvos*). 

Ein anderer Zug, der staindig innerhalb dieser Tradition 
wiederkehrt, ist die an Daniel 123 sich anschliessende Schilderung 
von dem Aussehen der Gerechten und Ungerechten am jiingsten 
Tage. 

J.-A. 23: of yao dixasor AcwWovoty We mwotHoes ual as 
0 TALos, ob dé Guagrwhoi &otwoay Copmdere. 

Ps.-Hipp. 39. 11621: tore ot dlnavoe éxdcuwovow ws 6 Hhtos, 
ot dé auagtwhol xarnpeig noi oxiFoumor CvaderySjoorec. 

P.-A. syr.: Heil dem, dessen Werke gut sind, denn sein 
Antlitz wird glanzen und er wird freudig und froh sein. Wehe 
aber dem, dessen Werke schlecht sind, denn er wird traurig sein 
und sein Antlitz schwarz. 





1) auch Lactanz VIT, 20 und 24 beruft sich auf Sibyllen, in denen 
eine solche Scene vorzuliegen scheint (vgl. den Vers #Eovor 0° éxi Baua 
Geod Paotljos dwortes). Auch Commodian 1026 ff. ist zu vergleichen, 
noch weiter zuriick IV. Esra 632. 

2) Ubersetzung von Ewald, p. 4ff. 

3) vgl. Ephraem gr. a. a. O., Ps.-Hippolyt, Cyrill. 

4) vgl. noch Sib. II, 214 ff. 
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Hildegard Scivias III, 12: boni in claritate fulgentes et 
mali in nigredine apparentes 2), 
i Vielleicht haben wir hier eine eschatologische Tradition, an 
die Matth. 1343 sich anschloss. Dan. 12s ist doch nicht ganz 
parallel. 

Dass in dem erbarmungslosen Gericht Gottes auch die gegen- 
seitige Firbitte der nachsten Verwandten nichts niitzen werde, 
betont schon IV. Esra 74f. Zu vergleichen ist Commodian 
(-1035f., P.-A. syr. (namentlich sind die beiden letzten Stellen 
verwandt). 





Anhang. 


Nur versuchsweise und nur in der Hoffnung durch eine 
etwa angeregte Diskussion zu lernen, méchte ich einen kleinen 
Beitrag zur Auslegung des von unsrer Uberlieferung abseits lie- 
genden Kap. XII liefern. 

Ich kann mich trotz der auch mir auf den ersten Anblick 
durchschlagend erschienenen Ausfihrungen Gunkels doch nicht 
ganz davon iiberzeugen, dass Kap. XII der Apokalypse an keinem 
wesentlichen Punkte christlicher Herkunft sei. Fiir die grosse 
Masse der dort verarbeiteten Vorstellungen ist das allerdings 
rundweg zuzugeben. Aber gerade an dem einen wesentlichen 
Punkt der Erzéhlung von der Geburt des Kindes erheben sich 
mir immer von neuem wieder Bedenken. Es scheinen ja durch- 
schlagende Griinde gegen die christliche Herkunft dieses Zuges 
geltend gemacht zu sein, und es ist zuzugeben: die Beziehung 
des Kindes auf Christus stésst auf ungemeine Schwierigkeiten. 
Aber wenn man nur bisher auf Grund der Voraussetzung fremder 


1) vgl. noch Lactanz VII, 26 et transformabit Deus homines in 
similitudinem angelorum et erunt candidi sicut nix. 
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Abstammung des Stiickes fiir diesen Zug eine irgendwie gesicherte 
Erklarung gefunden hatte! 

Vischer hat eine spatjidische Parallele beigebracht, durch 
die bewiesen werden soll, dass im Judentum die Idee einer dop- 
pelten Erscheinung des Messias, seiner Geburt in Niedrigkeit und 
seiner Parusie in Herrlichkeit, nicht unméglich sei. In jener 
spatjiidischen Uberlieferung*) wird erzihlt, dass der Messias in 
Bethlehem geboren und seiner Mutter bald nach seiner Geburt 
vom Sturmwind entfihrt sei. Aber diese Erzihlung hat doch 
mit der vorliegenden eine verzweifelt geringe Ahnlichkeit. Es 
fehlen so gut wie alle pragnanten Ziige. Die Tradition erklart 
sich ausserdem sehr gut aus der Annahme einer einfachen Weiter- 
bildung des jiidischen Glaubens, dass der Messias plétzlich aus 


der Verborgenheit erscheinen werde. Man brauchte nur einen ~ 


Schritt weiter zu thun und verkiindete: der Messias ist schon 
geboren, aber wieder entriickt, an einen Ort, den niemand kennt. 
Von dort wird er dann plétzlich erscheinen. Da nun der Nach- 
weis einer direkten Verwandtschaft zwischen Apok. XII und 
dieser jiidischen Tradition nicht zu erbringen ist, so ist es sehr 
gewagt, einen Riickschluss auf die Zeit des neuen Testaments von 
dieser spiten Uberlieferung aus zu machen. — Denn der Name 
des Messias Menachem weist jedenfalls in eine spatere Zeit (s. 0. 
S. 68). Menachem, der Messias aus dem Stamm Juda, im 
Gegensatz zu dem Messias ben Joseph so genannt, ist eine Ge- 
stalt, die etwa vom 5. oder 6. Jahrhundert an erst nachweisbar ist. 
Justin, der sehr gut in jiidischer Tradition bewandert ist, weiss 
nichts von einem doppelten Erscheinen des Messias 2). 

Nimmt man aber gar mit Spitta und Gunkel an, dass die 
ganze Scenerie im Anfang von Kap. XII im Himmel zu denken 
ist, dann verschwindet tiberdies jede Parallele mit der jiidischen 
Tradition. Spitta erklart sie deshalb auch fiir gegenstandslos, 
ein Urteil, za dem auch Gunkel eigentlich hatte kommen miissen. 
— Dann aber sollte man sich doch wirklich fragen, ob denn die 
Idee einer Geburt des Messias im Himmel (aus dem praexistenten 
Jerusalem!) geringeren Schwierigkeiten unterworfen ist, als die 
Beziehung des Kindes auf Jesus. 





1) Berachoth fol. 51, siehe bei Lightfoot Horae Hebr. in Matth. 21. 
2) von einem doppelten Erscheinen des Menachem ist. iibrigens 
auch in andern spatjiidischen Apokalypsen die Rede (s. o. 8. 68f.). 


te 
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Gunkel verzichtet demgemass auch schliesslich auf jede Ab- 
leitung aus jiidischen Vorstellungen. So lange aber G. seinen 
babylonischen Mythos aus Apok. XII nur postuliert und nicht 
durch Parallelen beweist, wird er schwerlich mit seiner Aus- 
legung Glauben finden. 

Ejinen andern, und zwar auf den ersten Anschein den bestechend- 
sten Versuch unternimmt Dieterich): eine Erklarung von Apok. 
XII aus der griechischen Mythologie. Die Parallele mit dem 
Mythos von der Verfolgung der Leto durch den Python und der 
_ Geburt des Apollo ist allerdings frappant. Aber gegen diese 
Annahme schlagt die Bemerkung Gunkels*) durch, dass an eine 
direkte Entlehnung eines griechischen Mythos in einer Schrift 
von so specifisch jiidischem Charakter (man beachte vor allem 
noch die Rolle des Erzengels Michael) eine Unméglichkeit sei. 
Auch bleiben, wenn man die Parallelen genauer nimmt, doch 
schliesslich nur sehr wenig wirklich beweisende Ubereinstimmun- 
gen: Der Drache, der als Feind des Weibes auftritt, und die 
Geburt des Kindes, das ist alles. Allein das Kind ist hier zu- 
nachst wenigstens nicht der Bezwinger des Drachen. Das Kind 
wird nicht auf der Flucht geboren, und dort im griechischen 
Mythos fehlt die Entriickung des Kindes. Hier speit der 
Drache Wasser aus, um das Weib zu verschlingen, dort rettet 
das Wasser, welches die Insel bedeckt, die Leto u. s. w. 

M. E. hat man auch hier zunachst nach den nachsten In- 
-stanzen zu fragen. Vor allem aber hat man die Voraussetzung 
zu prifen, ob denn wirklich noch eine einheitliche Konception 
in Apok. XII vorliegt. Die ganze Komposition des Kapitels 
macht es doch deutlich, dass man von vornherein das Gegen- 
teil anzunehmen hat. Das Kapitel zerfallt ja in zwei mihsam 
kompilierte Konceptionen. Im Mittelpunkt der einen steht das 
Kind, seine Geburt und wunderbare Errettung, in der andern 
handelt es sich um die Verfolgung des Weibes durch den 
Drachen, seine Flucht und den Schutz, den dasselbe findet. Die 
Kompilation merkt man noch deutlich: die Flucht des Weibes 
wird V. 6 nur kurz angedeutet, und dann erst von V. 13 an in 
breiter Ausfithrung nachgeholt. Hier kreuzen sich verschiedene 
Uberlieferungen. 


1) Abraxas 118 ff. 
2) p. 284ff. 
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Sehen wir uns nun nach einigermassen in die Zeitnihe von 
Apok. XII fallenden Parallelen um, so finden wir gerade solche, 
in denen diese eine Konception bestimmt wiederkehrt: ein Drache, 
der ein Weib verfolgt. Den Drachen und die jungfrauliche 
Kirche nebeneinander zeigt uns die vierte Vision des Hermas- 
buches!). Hier fehlt freilich die Flucht des Weibes, die Kirche 
erscheint hier als die triumphierende, die strahlend heitere Jung- 
frau, welche der Macht des Drachen entzogen ist. 

Wichtiger schon ist die Parallele jaus der Apok. des Ze- 
phanja: Es wird die Jungfrau (die Tabitha heisst)®) héren, dass 
der Unverschimte sich an der heiligen Statte gezeigt hat und 
sich in ihr Byssusgewand hillen und ihn bis nach Judaea ver- 





folgen und ihn bis nach Jerusalem schelten. — Dann wird der — 


Unverschamte gegen die Jungfrau zornig werden und sie verfolgen 
bis zu den Gegenden des Sonnenuntergangs und ihr Blut schlirfen 
in der Abendstunde, und sie wird frei von Faulnis bleiben und 
in der Morgenstunde aufstehen und leben und ihn niederlegen 
und sprechen: Unverschimter, du hast keine Macht tiber meine 
Seele noch meinen Ko6rper, denn ich lebe im Herrn alle Zeit. .. 

Will Jemand behaupten, dass diese Ausfithrungen auf Grund 
von Apok. XII entstanden seien? — In der gnostischen Pistis 
Sophia wird von der gefallenen Pistis Sophia und ihrer Verfol- 
gung durch Ungeheuer verschiedener Art berichtet, unter denen 
auch (vgl. namentlich p. 90) ein »basiliscus serpens cui septem 
erant capita« erwahnt wird. Auch eine spiatjiidische Tradition ist 
hier vielleicht hereinzuziehen. Exod. 2221 wird im Sohar auf 
den Streit Michaels und Sammaels um die Synagoge gedeutet. 

Uberall dasselbe Bild: ein Drache, der ein Weib verfolgt. 
Eine Abhangigkeit eines Zeugen fiir diese Tradition von dem 
andern ist kaum anzunehmen. Hs liegen hier Varianten einer 
alteren Tradition vor, welche schon in Apok. XII benutzt ist. 

Demgemass wire nun etwa die altbabylonische Mythologie 
zu durchforschen. Es wire méglich, dass diese den Schliissel 
aur Erklarung dieser Konception bate. 





1) man beachte, dass hier aus dem Munde des Drachen Heu- 
schrecken ausgehen (vgl. Apok. 1613). 

2) in den arabischen Hist. Josephi Kap. 32 wird die Jungfrau 
Tabitha neben Henoch und Elias genannt (vgl. Stern zu der Stelle 
der Zephanjaapokalypse). , 
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Fiir die Komposition von Apok. XII aber lasst sich nun 
vielleicht folgendes vermuten. Als gegebene und fest fixierte 
Uberlieferung lag dem Apokalyptiker die Weissagung von dem 
Drachen, der das Weib verfolgt, vor. — Auch die andre offen- 
bar in die Darstellung von Kap. XII eingeschobene Erzahlung 
von dem Himmelssturm des Drachen lag ja bereits vor als ein 
uralter Rest des babylonischen Mythos, vgl. Gunkel p. 382, 
Fliigel Mani. 86, Brandt Mandiaische Schriften 137ff. Vielleicht 
tibernahm der Apokalyptiker diese Weissagung schon in der 
specifisch jiidischen Uberlieferung, in welcher der grosse Engel 
Michael als Besieger des Drachen gefeiert wird. 

Der einzige Zug, den der Verfasser aus eignen Mitteln hinzu- 
that, ist dann der der Geburt des Kindes, der sich in der That sonst 
in den beigebrachten Parallelen, wenn man vom Pytho-Apollo- 
Mythus absieht, nicht wiederfindet. Dann war der Verfasser 
von Apok. XII ein Christ. Er deutete das vom Drachen ver- 
folgte Weib auf die israelitische Gemeinde, Idealisrael, liess 
Christus aus diesem geboren werden und sah seinen Tod als 
einen vorlaiufigen Sieg des Drachen an. Daran aber schloss er 
die alte ihm schon vorliegende Weissagung vom Sturz des Drachen 
aus dem Himmel, die er nun in die Vergangenheit verlegte, und 
fuhr dann mit 1213ff in der unterbrochenen Schilderung des 
Kampfes des Drachen mit dem Weibe weiter fort. 

Doch ich betone, dass ich diese wenigen Aufstellungen nur 
versuchsweise gebe. Ganz zur Klarheit werden wir wohl nie 
iiber die Komposition von Apok. XII kommen. 





Nachtrage. 


Als die vorliegende Arbeit sich bereits im Druck befand,. 
wurde ich auf die Verdffentlichung Klostermanns Z. A. T. W. 
95. 147 aufmerksam. Klostermann bringt hier Varianten aus. 
dem cod. Vindob. Lambec. XI zur griechischen Danielapokalypse. 
Derselbe war schon Fabricius I, 1140 bekannt, und es ist bereits 
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von mir die merkwiirdige Uberschrift aus dem Codex, welche 
Ps.-Dan. und Ps, Meth. in Verbindung setzt, beigebracht (s. 0. 
8. 45). Ich notiere folgende bemerkenswerte Varianten. Z. 71 
findet sich der Name Johannes fiir den byzantinischen Kaiser 
(avdgitov Iwaryyn noi voyve). Der Name ist jedoch wahrschein- 
lich eingeschoben, der erste byzantinische Kaiser dieses Namens 
wire Johannes Tzimiskes 969—976. Z. 81 ist die Dauer des 
Herrschers auf 35 Jahre (nicht 36) angegeben. Z. 86 steht statt 
év éxctvaddga: év Bvta, wohl das urspriingliche. Z. 117 findet 
sich hinter xddaow die vermisste Schilderung des Endes des 
Antichrist: xo tov Btdvov') doaudrta (deaxorta) zagaméuper 
éy Bvd@ tagtagov, iva ovy tolg vroteyolg avtOv Tolg avtoY 
mooonvvovor nodclevae aiwviwe. 


Ferner machte Klostermann mich auf die Veréifenilichanes 


von A. Vassiliey in den Anecdota Graeco-Byzantina Pars I, 
Mosq. 1893 aufmerksam. Hier ist p. 43 die Visio Danielis aus 
dem cod. Vidobonn. philol. 162 (Lamb. 144) verdffentlicht. Es 
werden hier fiir die Regierungszeit des geweissagten Herrschers 
32 Jahre angegeben, wie in der slavischen Ubersetzung (s. 0. 
S. 31); wie sich weiter unten ergeben wird, ist dies die urspring- 
liche Lesart. 

Ausserdem veréffentlicht Vassiliev noch eine Reihe spaterer 
byzantinischer Apokalypsen, welche simmtlich unserm Traditions- 
kreis angehoren, 

Am deutlichsten weist von den hier veréffentlichten Stiicken 2) 
die p. 38 sich findende kleine Apokalypse ,,ogaorg tod Savina 
MEQl TOU EOXATOV xOLQOD uaL EOL THS OVYTEAELag TOD aiw@voc 
in eine bestimmte Zeit. Es wird namlich hier am Anfang ganz 
deutlich das Kindringen der Araber in Siid-Italien geschildert. 
Das setzt die in den ersten Decennien des achten Jahrhunderts 
erfolgte Eroberung von Sicilien voraus%). Den terminus ad quem 





1) zu dem Ausdruck ygl. das Citat aus Andreas oben S. 99. 

2) vgl. zum ganzen folgenden Abschnitt Klostermann p. 113, Vas- 
Siliev p. XX. 

3) von der Eroberung Kretas durch den Islam, welche derjenigen 
Siciliens vorausging, handelt der von Klostermann 121 veréffentlichte 
xenouds. Dagegen ist der yoyouds tiber Cyprus (Klostermann 122, Orae 


Leont. ib.) viel alter und weist in die Zeit der Hunnen, Perser und 
Gothen. 
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- giebt dann die p. 39 Z, 2 sich findende Erwahnung des Lango- 
bardenreiches (oyyiBagdia). Vielleicht fihrt der Ausdruck 
— AoyyiBagdta tagayInoevae in die Zeit des Endes des Lango- 
bardenreiches. Im folgenden lesen wir dann den Satz: zal wera 
tabta émehevoovtar chi ot viol “Iouand sic tiv yay vias 
Ediyviag ... sig mdhiv tvecvvov. 

Wahrscheinlich ist hier von den nach langer Ruhezeit in 
den letzten Decennien des 8. Jahrh. (seit 782) wieder aufgenom- 
menen Kriegsziigen des Islam gegen Byzanz die Rede, wenn hier - 
nicht schon einfache Zukunftsweissagung vorliegt. — Dann folgt 
eine uns bekannte eschatologische Phantasie, naimlich die schon 
in der D.-A. gr. und in dem interpolierten Stiick des Ps.-M. vor- 
liegende Weissagung von einem Herrscher, der, aus unbekanntem 
Geschlecht stammend, in dem belagerten Byzanz gekrént wird und 
in vernichtenden Siegen tiber den Islam der Not der Christenheit 
ein Ende macht. Die Zeit seiner Herrschaft wird auch hier auf 
32 Jahre angegeben. Den Zeitumstainden entsprechend ist die 
ganze Zukunftsschilderung verwandelt. Der rémische Herrscher 
— so wird hier berichtet — wird sich mit dem blonden Ge- 
schlecht (Langobarden oder Franken, p. 39 unten) verbiinden und 
zusammen werden sie Ismael in sein Land verfolgen, und es 
wird sich das Wort erfillen, dass der Léwe und der junge Léwe 
gemeinsam verfolgen werden. Es wird dann p. 41 die Heimkehr 
des Kénigs nach Byzanz und seine gliickliche Regierung in den 
uns ebenfalls aus D.-A. bekannten Farben geschildert. — Diesem 
Herrscher wird — so heisst es weiter — ein andrer folgen, 
dessen Regierungszeit auf 12 Jahre angegeben wird (p. 42 unten, 
vgl. D.-A.). Dieser letzte Kénig wird nach Jerusalem ziehen 
hal mMoocErSerar 00S xUQLOY xa mETaOEL Tas yxEloag ecavH 
Tod oteavor, xai navéhGer Miyand 6 ceydyyshos nai aget tO 
oréupa avdvod civ oH EvA@ cod oravecd, év w écavi(o)Iy 6 
Meooiag .... tore mwagaddose 0 Baotleto tov “Poyaiwr viv 
Baotlsiay 1) Ieq@ nai waret). Zum Schluss folgt eine im we- 
sentlichen mit Ps.-Methodius identische Schilderung der Zeit des 
Antichrist. 

Mit dieser Apokalypse verwandt ist die Bearbeitung des 
Methodiusbuches, welche p. 33—38 unter dem Titel ,,cod éy cylous 
mareos yudyv "Iwavvov tov Xevooorduov hoyog én vyy donor 
TOU Aon veroffentlicht ist. Es sind in derselben das III, IV, 


Pry does ae 
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(VI.) und VII. Stiick jener Schrift (s. 0. S. 33) bearbeitet. Teil- 

weise schliesst sich die Bearbeitung eng an den Text des Metho- 
diusbuches an, das dem Bearbeiter in einem guten Text vorgelegen 
haben muss. So findet sich die Liste der 24 Volkerstimme Gogs 


und Magogs zwar verstiimmelt, aber in einer Form, die gegeniiber — 


unserem lateinischen wie griechischen Text mit der alten Liste 
in Ephraem syrus iibereinstimmt. Um das Verhaltnis der Texte 
zur Klarheit zu bringen, stelle ich die vier Listen neben einander, 
nach der Reihenfolge, welcher Ephr. syr. folgt, indem ich in den 
andern Kolumnen die jeweilige wirkliche Reihenfolge durch Ziffern 


andeute, 

Ephr. syr. Ps.-M. lat. Ps.-M. gr. I. = Ps.-M. gr. IL 
Agog 1 Gog 1 Ty 1 Xob ae 
Magog 2 Magog 2 Mayoy 2 Twy 
Naval 5 Anog 3 Avay 3 Avns 
Agag ?) 6 Ageg 4 Tey 4 Ayny 
Ascenez 7 Athenal 5 Axehiag 5 Ayeval 
Daiphar 8 Cephar 6 Atpae 6 Daefativos 
Phutei 9 Pothim-Hei 7 Dotivacot . 7 Dalevor 
Lybii 10 Libyi 8 AsBacor 8 OlBiavor 
Amzartaei 16 Amahartae 14 Ayualazaoror 9 Saeuarac 
Garmidul 17 Agrimardi 15 Taomotadsor 
Taleb 18 Alan 18 Alhavos 10 Ovalaror 
Sanurtani 19 Anufagi 16 Avbownoyvayo: 11 ArBoeanogayos 
Azmurtaei °) 20 Caribei 17 Oaefvor 
Hunni 11 Cunei 9 Evvacor 
Pharzaei 12 Pharilaei 10 Xaertaror 
Declaei 13 Ceblei . 11 Asxehuor 
Thubalaei 4 Tubal 
Moschaei 3 Mosach 
Chusaei *) 15 Chachamii 13 Xavayacos 
Nemruchaei 14 Lamarchiani 12 Agguatiavor 
Muschaei 21 Thasbei 
Filii Chaeon (?)*) 22 Phisolonici 19 Dilovixcor 
Sarugael 24 Saltarei 21 Alayzagvos 
Mahunaei 23 Arcenei 20 Aeowwazor 


1) (vgl. Ps.-M. s. 0. 8. 30.) 

2) im Text folgt Thogarma. 

3) im Text folgt: Chusaei, in der syrischen Liste doppelt aufgezahlt. 

4) im Text folgt: Medi Persae Armeni Turcae. 

5) wenn die Zahl 24 voll werden soll, so muss hier noch ein 
»Kigenname stecken. 


BLY 


Die Liste!) ist uns in dem vorliegenden Stiicke gerade weit 
genug aufbewahrt, dass wir erkennen kénnen, dass die Reihen- 
folge der Namen mit derjenigen bei Ephr. syr. iibereinstimmt, 
wahrend unsre Drucke von Meth. graec. und lat. abweichen. 
Zugleich finden wir hier statt Amzartaei, Amahartae u. s. w. die 
interessante (urspriingliche) Uberlieferung cagueérca:. — Erwahnt 
sei noch, dass p. 38 neben dem wiederkehrenden Henoch und 
Elias noch nicht Johannes genannt ist in Ubereinstimmung mit 
dem lateinischen gegen den griechischen Text des Methodius. 

Die Hauptabweichung von dem urspriinglichen Methodius- 
buch findet sich nun in der Schilderung des die Herrschaft des 
Islam brechenden byzantinischen Herrschers. Und diese Schil- 
derung lehnt sich genau an die eben besprochene Recension 
der Dan-A. an. Hier wie dort ist von der EKinnahme Siiditaliens 
durch die Araber (auch Sicilien ist erwaihnt) die Rede, hier wie 
dort wird ein Herrscher geschildert, der plétzlich aufgefunden 
wird und in Gemeinschaft mit dem blonden Geschlecht Ismael 
vernichtet. p. 37 folgt dann mit dem Ubergang: eita ava- 
ornostou veaviag én prdts tov Ady die Erzihlung vom Anti- 
christ ganz nach Methodius. 

Auch das p. 50 veréffentlichte Stick vaticinium de futuris 
rebus Byzantinis (ex vita sancti Andreae Salo) ist in seinem 
ersten Stiick p. 50—52 von der Recension der Dan-Apok. ab- 
hangig. Man vgl. die Schilderung des Herrschers 51: xat 7Ue- 
odos va avda yévn nai tasceveioer tors exFQovs avtov v7.0 
rag yeloag avvot, xai TO oxjrreov avtod em Af. 

Dann findet sich p. 53ff. ein Stiick, das mit D-A. I?) 11882 ff. 
verwandt ist. Es ist hier die Rede von einem Herrscher, der 
12 Jahre regiert, von seinen (Séhnen ?) Nachfolgern, welche Herr- 
schaften in Thessalonich, Rom, Alexandria aufrichten, und von 


1) eine fiinfte Liste liegt bei Lamy (zu der betreffenden Stelle des 
Ephr.) aus dem Chronicon Edessenum vor. Mir ist es nicht gelungen, 
die Namen mit denen der vorliegenden Liste zu identificieren. — Der 
Name Akouk ist offenbar gleich Agag (s.Nr 4). Die Liste bei Ephraem 
scheint aus einer Kombination von Ezechiel 38 mit einer aus der Zeit 
beginnenden Vélkerwanderung stammenden Liste entstanden zu sein. 

2) ich bezeichne die Grundschrift der Dan-Apok. und ihre Recen- 


gion mit D.-A. I und D.-A. II. 
Bousset, der Antichrist. 


der 


12 
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der Herrschaft eines Weibes am Ende der Tage. — Die Be- 
ziehungen dieser Phantasieen sind mir noch véllig undeutlich +). 

Es folgen p.56 unten Ausfihrungen iiber die letzten Zeiten, 
darunter folgendes interessante Citat: “Imzcddutog dé 6 wcetus 
Zpn, Ove &v th émidnuie tod avtiyelotov mecdror ot Tovdator 
whan Inoovta. — “nal 6 Xolotog ésctpagrrveovuerog ait¢ ?) 
600g tovg lovdatove zheyer, Ove syd HAO &y tH OvOmate TOU 
matoos mov %. t. a. (Joh. 543). 

Ein eigenartiges und interessantes Stiick ist das p. 47 sich 
findende »anonymi de rebus Byzantinis vaticinium«, Es weissagt 
p- 49 u. dem Stamme der Isaurer den Untergang. Wenn die 
Weissagung p. 48 oben beginnt: ovai oor éxtcloge Bafvier, 
Otay, ynoa Paotketon ézct oot, und es p. 50 heisst: gorae dé 6 
IJvudg tov Paordéwe éxetvov ei mavtag tole covnoauévovc ev 
eixove tov Kvégrov, so kann kaum ein Zweifel sein, dass die 
Weissagung zur Zeit der Kaiserin Irene geschrieben ist. Die 
Heimat der Apokalypse ist Syrien (s. die Ausfihrungen p. 48), 
der Konig, der den Islam iiberwinden soll, von dem auch hier 
im Anschluss an das Methodiusbuch ) die Rede ist, wird aus 
den éstlichen Gegenden erwartet, also nicht als byzantinischer 
Kaiser gedacht, er wird auch der Herrschaft der Isaurer ein 
Ende bereiten. Im ganzen arbeitet auch diese Apokalypse mit 
vollstindig bekanntem Material. 

Mit der D.-A. II hangt endlich auch noch die Migne Pair. 
Gr. Tom 107 p. 1142 gedruckte ,,avowuov magaqoaorg tov tov 
Baorkéws Aéovtog yonoucy zusammen. Folgende Parallelen in 
der Schilderung des siegreichen Herrschers liefern den Beweis: 

D.-A. IL. Anonymus. 
nai eshevostar avIousos . . éyer O& ovTOS ONusta® 6 Ovvé 
. Onusta éyor titkwua et tov tov pmeychov daxtvdov tov ds- 
dextvdoy avtov. 4 haha attod §Lov z0ddc tYAwva sor, 7% Ae- 
qosia; 1, big adtod ésixvpoc, hid attod yosia, 7 dig avcrot 
nohopog vi, ovcoe 4). ezcunenvgpria. 





1) sie sind auch wahrscheinlich in der D.-A. I erst spiter einge- 
schoben. 

2) namlich dem Hippolyt, das Citat aus diesem ist also hier be= 
reits zu Ende. 

3) vgl. die Weissagung der Eroberung von Jetrib p. 49. 

4) dazu vergleiche Oracula Leontis XIII. Migne 107, p. 1188, 
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Diese Schilderung ist wieder abhingig von derjenigen des 
Herrschers in D.-A. I, 1182 (vgl. vor allem 11866: éyovta éi 
tov dekvov modu uéoor tot xahduov 7hov). — Wenn es ibrigens 
D.-A. II heisst: 1d dé ovouc advot gota TO TeLaxootoY oTOL- 
yélov, so bedeutet das wahrscheinlich, dass der Name des Herr- 
schers mit einem L beginnen solle. So hitten wir wieder eine 
neue Bestatigung fiir die Vermutang (s. oben S. 31), dass mit 
diesem Herrscher urspriinglich Leo Isauricus gemeint sei. 

Ubrigens bestitigt die hier fiir den Herrscher angegebene 
Regierungszeit von 32 Jahren die oben als die richtige erkannte 
Lesart in D.-A. I. 

Uberschauen wir nun das ganze!) dieser verwickelten apo- 
kalyptischen Uberlieferung. Ihren nichsten Ausgangspunkt hat 
sie in der Weissagung von einem die Herrschaft des Islams ver- 
nichtenden byzantinischen Herrscher aus dem 7. Jahrh.?), wie 
diese im urspriinglichen Methodiusbuch vorliegt, In D.-A. I und 
der grossen Interpolation des Methodiusbuches erscheint die Er- 
wartung angewandt auf den Isaurer Leo. In D.-A. II, der Be- 
arbeitung des Methodiusbuches und dem vaticinium aus der 
vita sancti Andreae Salo, liegt die Weissagung in der Form 
vor, in die sie sich in der zweiten Halfte des 8. Jh. verwandelte§), 
Mit dem vaticinium de rebus Byzantinis anonymi kommen wir 
in die Zeit der Kaiserin Irene hinunter. 

Nach riickwarts aber reicht die Uberlieferung aller Wahr- 
scheinlichkeit nach bis in die Zeit des Kaisers Heraclius. 
Die Regierungszeit dieses Kaisers (31 Jahre) nahert sich am 
meisten der immerwiederkehrenden Angabe von 32 Jahren fir 
die Regierungszeit des letzten Herrschers. Und iiber Heraclius 
hiniiber reicht dann die Tradition zuriick bis in die Zeit der 
ersten christlichen Herrscher des rémischen Reiches. 





1) vgl. nach Luitprandus de legatione Perta script. Germ. hist. 
III, 555: habent Graeci et Saraceni libros, quos dgdosic sive Visiones 
Danielis vocant (Vassiliev, p. XXI). 

2) auch Vassiliev verlegt die Weissungen ins 7. und 8. Jh., findet 
aber auch Spuren aus dem 13. Jh. in denselben; tiber noch spatere 
Stiicke der Tradition vgl. p. XXII f. 

3) Stiicke aus dieser Weissagung, die Schilderung des Vordringens 
des Islams in Spanien und Sicilien sind dann ebenfalls in das Meth.- 
Buch eingedrungen und yon Gutschmid bereits ausgeschieden. 
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Anhangsweise mache ich hier noch auf ein von Vassiliev 
veroffentlichtes Stick aufmerksam, das im Zusammenhang mit 
der Tradition vom Antichrist steht. Es ist die p. 4 verdffent- 
lichte Diaboli contradictio Jesu Christo. Hier weissagt der Herr 
dem Teufel von jder Endzeit: ovrvAdBetai o& x00n magdEvoc, 
6vouate Evdouta, ote nai & adeniag wgeiders yerndivar . &€ 
ath teydeig Tommynvyrys (nal) oryoEg tov Foovoy oov ézt 
Tis vig nai Baorletoerg én toia. Weiterhin heisst es: adhd 
Ovvapecee petanively tog éviavtove Os BuBhiov, not scour oely 
éyw tOvs Toei xodvous Teets fives n tees §3douddac, Tas 
EBdouadas Husous tas Hugoas Woas tag Woac otryuac. Es ist 
dann noch von der grossen Fruchtbarkeit, die auf Erden zu der- 


selben Zeit (vorher? s. oben S. 131) herrschen wird, die Rede, _ 


und von der Sendung des Elias, Henoch und Johannes. 


Ich verzichte darauf, hier noch einen Uberblick iiber den 
grossen Einfluss der Antichristsage auf die deutsche Dichtkunst 
des Mittelalters zu geben. Ich kénnte hier keine Garantie 
irgendwelcher Vollstandigkeit geben. Doch dirfte immerhin die 
Mitteilung eines Stiickes aus dem Fragment der altsichsischen 
Genesis wegen seines archaistischen Charakters von Interesse sein. 

Herr stud. Lueken machte mich auf dieselbe aufmerksam, 
und ich lasse sie in seiner Ubersetzung folgen. Sie lautet 
V. 136—150: 

‘Es holte ihn (naémlich den Henoch) des Himmels Walter 
und setzte ihn dahin, wo er immer in Wonne sein muss, bis 
dass er ihn wieder in die Welt sende, des Himmels hehrer Hitter 
zu den Menschenkindern, den Leuten zur Lehre. Dann kommt 
auch der Bése, der Antichrist, verdirbt alles Volk, die Mensch- 
heit, wenn er mit dem Schwerte dem Henoch zum Mérder werden 
soll mit scharfer Schneide. Durch seiner (sc. des Antichrist) Hande 
Kraft wandelt die Seele (sc. Henochs), der Geist auf gutem Wege 
und Gottes Engel kommt, straft ihn den Verbrecher. 
Es wird der Antichrist seines Lebens beraubt, der Feind gefallt, 
das Volk wird wieder hingelenkt zu Gottes Reich, der Manner 
Schar eine lange Weile. — Und darauf ersteht ihnen die neue 
Erde (das Land gesund). 
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101, | 


ich ein 


87 A.1, 92, 112; 1293B: 114, 1253 
1293 C: 105, 111, 124, 144; 1293D: 
115 A 2, 117; 1294.A: 40; 1294¢: 
144; 1296A: 108, 110; 


1296B : 


Register der simtlichen behan- 


delten Citate, ein Sachregister nur, soweit dies bei der einen Uber- 
blick leicht ermdglichenden Anordnung des ganzen (vgl. das Inhalts- 
yerzeichnis) noch nétig war. 
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198, 131) 1296 C: 1365) 1297 A= 
133, 146-0 1297 Bie lo 1203 
162; vgl. 104, 113, 120, 138, 140, 
142 149. 150, 153, 157 

Alexandersage 29, 33, 34, 39 

Altercatio synagogae et ecclesiae, 
Kap. 14: 105 

Ambrosiaster in I. Kor. 4: 136; in 
Wy hess.-2:- 108; til. 23 291 

Ambrosius de ben. Patr. 7: 112 

— in Psalm. 40: 112; 4819: 
4510: 187; 11820: 162 A 2 

— in Luk. Lib. X. 18: 131 
de fide ad Gratianum 24: 

128 

‘Pseudo-Ambrosius Comm. in Apok. 
(Migne Patr. Lat.Tom.17) in Apok. 
Loan 16132) 125 

Anastasius Sinaita Hexaemeron X 
(Migne Patr. Gr. Tom. 89) 1018B: 
112 


108; 


Andreas Comm. in Apok. ed. Sylburg 
(nach Seiten und Ziffern der Zeilen 
citiert) 5013, 5145: 91 A. 1; 5Sis1: 
141; 5313: 119; 5657: 116 ; 5820 ff. : 
Pe (his: 113. 929: 86. (9445 
86 A. 1; 9542: 105; vel. ferner in 
Apok. 71 ff.: 148; 75 ff.: 113; 914: 
pp oles tad well te OOrmO Ss ah28 

Ansbertus, Ambrosius in Apok. 117: 
Is ee ae) 

-Anselmus Laudunensis in Dan. 1137: 
Se WON POK.oe( bik. 113 vol, 
156 A. 7 

Arethas in Apok. 75 ff., 914: 118; 
ee te Cell 108 

Armillus-Romulus 66, 67, 68, 70, 
102, 128, 128, 149, 149 A. 3 

Arnobius adv. gentes II, 12: 96 A. 1f. 

Ascensio Jesaiae (ed. Dillmann) 53 
vgl. 57; Kap.3f.: 53, 64; 34: 87; 313 
(Waits) 35 LOO SA B23 he ee oT 
87; 41 ff.: 161; 42: 86, 99; 44 ff: 
86; 45: 115; 46: 104; 411: 104; 
413: 141; 414: 86, 150; 513: 87; 
79: 100; llg0: 88 A. 1 

Assumptio Mosis 10: 153, 161 A. 4 

Augustin in Jos. Kap. 22: 112 

— de civitate dei 2019: 80 A.1, 124; 
2029: 142 

— de haeresibus 1: 96 A. 1 


Bahman Yast 73; II, 48: 182, 139 
A. 1 


Baruch-Apok. 27: 70, 95; 36—40: 
70; 40: 154; 4834: 70; 4939 ff.: 77; 
10: 77 

Basiliscus 42 





Beatus ed. Florez p. 442: 40 A. 1; 
444. 445: 111; 541: 146; 542: 153 

Beda, de ratione temporum 69: 136, 
152; in Joh. 543: 108; in Apok. 
15 tI = 1383511 Oi 

Tractat Berachot fol. 51: 170 

Bernardus Senensis de jud. univ. XI: 
150, 152 : 

Bet ha-Midrasch 66 

Birgitta Revel. VI, 67: 92 

Chihasmus 165 

Chronicon Edessenum (Vélkerliste) 
177 

Chrysostomus in Mtth. Hom. 581: 
142; in Joh. 543: 108; in II. Thess.2 
Hom. 2: 88, 116, 124 A. 1 

— de cruce et latrone II, 4: 156 


— Adyos & (1) tv Goaow rod Aavyind: 
1% =. 


Pseudo-Chrysostomus Migne Patr. lat. 
61. 776: 155, 160, 166, 167, 168 
Clemens.Alex. Strom. III, p. 445: 
63 AL : : 

Liber Clementis ed. Lagarde Reliquiae 
juris (nach Seite und Zeilen citiert) 
52 (lat. Fragm.: 53): 80 ff.: 52; 
805: 140; 8115: 52, 58, 54; Siei: 
155; 8lss—8238: 53; 8230: 1381; 
8240: 52; 8319: 101 

Pseudo-Clemens, Homilie 217: 120; 
232. 33: 119; Recognitionen 29: 
119; 214: 120 A. 1; 260: 1207S ae 
347: 119 

Commodian carmen apologeticum ed. 
B. Dombart corp. script. eccles. 
XV ia elite 49 ff ef. 123, 
137; Vers 791: 49; 805, 808: 50; _ 
809: 128; 810: 50; 828: 49: 839 
853, 856, 858: 50; 871: 49; 891: 
51 ff.,. 85, 127; 901: 167; 903; 
154; 911 f.: 49, 103; 927 ff we5 
A. 1,109; 215 Ate goo 
933: 85; 9386: 19; ° 937 #4 aie 
142, 154; 942: 64; 983: 148, 153; 
1005: 161; 1026 ff: 168; 1035 f.: 
169 

Constans II. 34, 38 

Constantin I. 39, 156 

Constantin IV. 33, 47 

Constantin V. 43, 46 

Constantius 39 


Vio 


Constitutiones apost. 96, 
Ook ek 
Contradictio, diaboli Jesu Christo 


(Vassiliev Anecdota 4 ff.) 180 
Cyprian de mortalitate 15: 40 A. 1 
Ps.- Cyprian de montibus Sina et 

Sion 5: 136 





: pet Alexandr. in Johannem 5us: 


— Cyrill v. Jerusalem xarnyjoec Migne 
Patr. Gr. Tom. 33.— V1 15: 96A.1; 
Pe ee tOS keV os € 9s ok Vi 10: 
LOO 2. 116, 126 A. 2, 140 A. 3, 
159, 160; XV 14: 90 A. 1; XV 
oO, 105, Le LK XV 21: 
160; XV 22: 155; XV 94: 167 

Daniel-Apokalypse , " armenische (ed. 

 Kalemkiar Wiener Ztschr. VI 127 ff. 
nach Seiten und Zeilen citiert). 
— Al ff., 2391: 87, 23911: 101; 


ao0i5: 116; 23918: 132 f.; 23921: | 
131; 23904: 144, 149; 23996 : 141; | 


24018 ff. 162, 165 
Daniel- -Apokalypse, griechische 41 ff., 


Somat, oo, Ld f.,- 175, 177, 179. | 


— 11634: 122; 11635.39: 94: 11743 ff. : 
ie dlere Lol. 1t8er: 805 


11882 ff.: UG 11989 ff.: 62; 119100: | 


109; 119101: 105; 119103: tales 
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das Weltende (vgl. 21 ff., a III 
145: 155, 159 


Ephraem, syrische Homilie tiber den 


Antichrist ete., ed. Lamy IIT 187 ff. 
(nach Kapiteln citiert) 35 ff., 176. 
— Kap. 3: 36, 37; 4: 37; 5ff.: 
30; 303) OF 1280 Pe oO do pe ooo 
38; 104; 1093. 9s; 115-16 hie 
1207S 10s 12 140) eee sae 
159-12: 36, 130; 138," 151. 154s 
168; Verwandtschaft mit der Apo- 
kalypse Zephanja 117 A.1 


Pseudo-Ephraem, lateinische Predigt 


vom Weltende (Caspari Briefe, 
Abh. 208 ff., nach Kapiteln citiert) 
20f., 35f.: — Kap. 1: 35, 7%, 
79; 2 (Bertihrung mit Ephr. syr.): 
24f.; 4: 34, 128, 144; 5: 34, 35, 
79, 83, 87, 94, 126; 6: 92; 112) 
126; 7: 94, 103 f., 105, 109, 110 f., 
1265 85-945 105, 130) 132 £89: 
134; 10: 149, 155, 160 


119105: 94; 120106 : 144; 120109: Epiphanius vitae prophetarum 44 A. 1 
162 (167); 120116: 149, 165; 120) Esdras-Apokalypse (ed. Tischendorf 
Anm: 155 | Apok. Apocr. nach Seitenzahlen 
Daniel, (persische) Geschichte Daniels; T.’s) 27: 99 A. 1; 29: 98, 101, 162 
69, 102, 187, 141, 144, 149, 149) Esra lV:63; V 1ff.: "63; 76f.,81; 115; 
ALA, 152, 154, 159 Nrosetas "VW A: It GecVi 6: 87, 130: 
Daniel, acts too Aavinh 174, 178 VENT ets Bd; VI 20 ff: 63 ; VI 21: 
Daniel yoyouds xeei eee (Kloster- 54> Vi 21 2 6h: VE 3225 168 


mann, p. 121) 174 A.1 te Ale NE Ai) eel Gls cA oy ee 
Diemer, deutsche Gedichte Ges tle) 2 AL L695 Dae xe athe 
w. 12. Sh. 117 | 64, 154; XIV 11 (aeth.): 63 A.1 
Ebed Jesu 44 Esra-Apokalypse, syrische (Baethgen 
Hisenmenger, entdecktes Judentum) Z. A. T. W. VI 204 nach Kapiteln 
65, 67, 86 Al | citiert) 47; Kap. 8: 165; 12: 128; 


Elias-Apokalypse, jiidische 57, 102 18: 36, 152; 13, 14: 144; 14: 136; 
Elucidarium des Honorius v. Autun| 15: 152 
III, 10—12 Migne Patr. Lat. 172,| Eterianus Hugo liber de regressu 
p. 1163: 40, 92, 105, 110 A. 2,| animarum ab inferis Kap. 23 f. 
113, 114, 116f., 1386, 188,144 A.1,| Migne Patr. lat. Tom. 202, p. 168. 
749, 153, 155, 157, (TT 12): 158,| 58 vgl. 40, 112. — Kap. 23: 108, 


162, 167 112, 119; 25: 117 

Ephraem, fp ecine seiner Ho-| Eucherius in Genesim III ed. Basil. 
milien 21 1531, p. 188: 112 

Ephraems Fe bakibelio Homilie vom Euthymius in Joh. 543: 108; in Joh. 
Antichrist 37, 97 | 2120: 187 


Ephraems Prooemium: 87, 94, 125,|Geheimnisse des Rabbi Simon ben 
E96 A, 2, 129, 144, — (im folgen- Jochai 102, 149 f 
den nach Assemanis Ausgabe) III | Genesis, Fragment der altsachsischen 
137CBH: 90; 1387 F: 111; 138 AC:| 180 
109; 138B: 126, 140 A. 3; 188C:| Gothen 50, 128, 174 A.3 
103, 105; 188D: 103; 188E: 118;| Gregor in Ezechiel. Hom. XII 7: 142 
139C: 118; 189 DEF: 129; 140B:| — Moralia XXXI 24: 112 





132; 141C: 183; 142A: 135;|— — XXXII 15: 152 A.4 
1420: 140; 143A; 182 A.1, 133; — in Evang. Hom. 349: 152 A. 4 
143B: 149, 160; 143 E: 153 — epist. XIII 1: 119 


_ Ephraem, griechische Homilie tiber! Gottfried v. Viterbo 39, 65 
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Gog und Magog 28, 29, 31, 33 f,, 
BD. Ol Olt. OleeAeel ao kr, 
74, 128 f., 152, 176 

Haymo v. Halberstadt Migne Patr. 
Lat. Tom. 117f. Comment. in II. | 
Thess. 2; 89, 105, 110 A. 2, 111, 
113, 117, 120, 149, 152 

— Comment. in Apok. 71 ff.: 113; 
133: 119 

Hegesipp de exc. Jerusalem V 50 
34 


Helena, Mutter Kaiser Constantins I. 
157 

Heraclius 34, 38, 42, 48 f., 179 

Hermae, Pastor Visio IV 172 

Hieronymus 40 ff. ad Algasiam 34, 
40 A. 1, 78, 81, 108, 116, 149 

— Prooenium in Ezechiel XI 128 

— in Jeremiam 2526: 78 A. 1 

— in Daniel 7s: 78 A.1, 88; 725: 
104; 11o1: 85; leg: 124 A. 1; 
1130: 104; 11s2: 140; 1137: 113; 
1is9: 40; las: 102 A.1; 1211 f.: 
149 

— de script. eccles. 62 (67): 50 

Hilarius in Mtth. (Migne Patrol. 
Lat. Tom. 9) Liber X 14: 142; 
XV: 104; XX 10: 137 

Hildegard, Migne Patr. Lat. Tom. 
197, p. 709, Scivias III 11—12: 
58, 92, 96, 119, 169 

Hippolytus daaddevéis seg tot ave- 
yototov (ed. Lagarde, nach Kapiteln 
citiert) 15 ff., 44, 51; Kap. 5: 110; 
6: 15, 84, 89, 105, 108; 14: 87, 89: 
14f.; 112; 15: 15, 17, 127; 25: 78; 
29:19; 34: 16; 43: 16, 136; 49: 
16, 80; 51: 102f.; 52: 51, 104; 53: 
104, 108; 54: 17, 78, 127; 56: 109, 
126, 140; 58: 140; 61: 141; 64: 
149 A. 1, 161, 167 

— Fragment 178 

Ps.-Hippolyt zegi tis ovytelelas tod 
xoouwov (ed. Lagarde, citiert nach 
Kapiteln, Seiten und Zeilen) 25f.; 
Kap. 7, 964: 76; 8, 9626: 76; 8, 971: 
165; 18 u. 19: 112; 20, 104s: 105; 
21, 10413: 137; 22, 10521: 89; 22, 
10612: 124; 23, 10614: 116; 23, 
10618: 112; 23 und 24: 126; 24, 
107122 109325, 10738: 103 AS Ls 
25, 10725: 105; 25, 1081: 140 A. 3; 
26, 10819: 118; 26, 10828: 116; 27, 
1O99ff. 19ff.: 180; 28, 1101: 132 
Aol; 29, 144424395; 315-1128. 
133; 32, 11226: 140; 33, 1138: 144; 





35, 11413: 114; 36, 1154: 155, 155 
A. 1; 37: 149; 39, 11621: 168; 39, 


11%5: 160 A. 2 u. 3; 
157A. .38} 39 ff: 167 
Historia Josephi s. Josephus 
Honorius y. Autun s. Elucidarium 
Hunnen 34, 35, 37, 38f., 41, 57, 
128, 174 A. 3 


39, 11723: 


' Jacob Edessenus (bei Ephraem syrus, 


Assemani I 192): 79, 92, 112 

Jalkut chadasch 66 

Jetrib, Weissagung der Einnahme 
J,8.478 Ac 3 

Joachim y. Floris (Comment. in Apo- 
kal.) 187. 149f. 

Ps.-Johanneische Apok. (bei Tischen- 
dorf apoc. apocr. p. 70 ff. nach Ka- 
piteln citiert) 26 36 A.1. — Kap. 
5: 131; 6: 87; 6 (cod. EH): 1048, 
109, 112, 180; 6 (cod. B): 109 A.2; 
eel OL tt 
133° AS 1, 152 20 °7" (cod: B)-aeltor 
8: 135, 188, 144; 9: 152 A.3. 167; 
10: 168; 14: 160; 15: 165; 16: 157; 
16f.: 149; 18: 160; 23: 167f. 

Johannes Damascenus @¥eous tic 
dedoddEouv atotews IV, 27 (ed. Ve- 
rona 1532): 58 89, 91 A. 1, 104, 
108, 112, 116, 135f., 142, 149 

Johannes Tzimiskes 174 

Josephus, Flavius Bellum Judaicum 
VII 111: 146 A- 2; VIE 24- 65: 

— Archaeol. XX 86: 146 A. 1 

Josephi Historia, arabische Kap. 32: 
136, 172 A. 1 

Irenaeus adversus haereses (ed. Har- 
vey) 58 V 51: 186; V 25: 87, 88f, 
104; V 253: 108, 140; V 26: 78; 
V 261: 102; V 282: 104, 116, 125; 
V 29: 94 A.1; V 291: 139; V 302: 
87, 112, 113; V 303: 109; V 30.: 
104 

Trene Kaiserin 178 

Isidor Etymologiae VIII 11: 105 A. 1 

Islam 33f., 35,37, 45, 47f., 49 (unter 
den Ommajaden): 67, 69, 73; (Er- 
oberung Siciliens und Siiditaliens) : 
174; (Eroberung Kretas): 174; (er- 
neuter Ansturm gegenByzanz) : 175. 

Julian v. Toledo 156 A.7 

Justin, Kenner jiidischer Tradition: 
170; Dialog. c. Tryph.: 65; Kap. 
49: 137 

Kaiserkrone, Niederlegung derselben 
am Ende 23, 33, 34, 157 

Kreta s. Islam 

Kreuz, Sagen vom: 156; (Bildliche 
Darstellungen: 56, 157, 158) 

Kreuzztige 41, 47, 73, 83 

Lactanz ed. S. Brandt corp. scr. lat. 


7 (cod. E): 1176= 
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19 (nach Seiten u. Zeilen der Aus-| Pseudo-Methodius, Beriihrungen mit 


gabe citiert) Instit. divin. VII 15ff. 
50f. 123; VIL 15: 77, 78; VII15: 
63532: 131; VII 16: 56, 76, 78; 
VII 16, 63515: 110; 63617: 144; 
6371: 166; VII 17: 113, 187, 142; 
VII 17, 63814: 85, 91; 6394: 114; 


6397: 106; 6399: 132; 63921: 141; | 


6402: 145; 


VII 19, 6448: 158: 
6458: 158; 


64510: 161; 64511: 


147f., 149; 64516: 154;’ VIT 20: | 


168 A. 1; VII 24: 168 A. 1; VI 
25: 78; VII 26: 169 A. 1 

Leo I 42 

Leo der Isaurer 31, 178f. 

Leontis Oracula 174 A. 3, 178 

Leontis yoyoua@y sagageacis Migne 
Patrol. Gr. 107 p. 1141: 178 

Ludus de antichristo 39, 83, 124 

Luitprandus de legatione 179 

Malvenda— de antichristo Lugdun. 
1647 I 2ff.: 57; 140: 112 A. 2; 
142: 186; 147: 147 A.1; 151: 136; 
155: 113 A.1; 158: 163; 163: 118 
AY 2; OL: 60; 579: 34; 599: 108; 
II 125ff.: 119; 1382: 50; 144: 134 
A. 1; 145: 140 A. 1; 147: 140; 
149: 140 A.1; 151: 187.A.1; 155: 
Raewioo a7 Aa t= 181:) 153 A. 1; 
200: 142; 206: 65 A.1; 235: 152; 
243: 149 A. 4 

Marcian (Kaiser) 42 

Martin v. Tours bei Sulpicius Seve- 
rus Dial. IT 14: 52, 91, 105, 111, 
123 

Martyrium Petri et Pauli (ed. Lipsius 
und Bonnet) Kap. 11: 96 A. 8; 
Ta eos de2: 93-A. lt; 31: 119; 43: 
111; 53: 97 A. 1; 53—56: 96 A.1 

Maternus, Firmicus liber de errore 


Kap. 22: 89 

Messias, doppelter 65—70 

— ben Joseph, Ftihrer der 10 
Stamme 65 


-— = Nehemia ben Usiel 68 

—benDavid = Menachem ben Ammiel 
68, 170 

— doppelte Parusie 170 

— Zeichen 102 

Pseudo-Methodius. Orthodoxographa 


ed. 2 Bas. 1569. graec. 93, lat. 100: ! 


30 ff., 67, 79, 88, 87 A.1, 102 A. 1, 


104, 112, 113, 115, 116, 128, 136, | 


138, 140, 144, 150, 155, 157 
— Beriihrungen mit Adso: 31, 33, 40 
— — Ephraem: 35, 36, 37, 40 
— — Petr. Apok. aeth. 47 
— — Sib. Beda 33 


Bousset, der Antichrist. 


Zeph. Apok. 56 
Michael 151 ff., 166, 171, 173 
Midrasch Vajoscha 102, 149 
Mikwéh Israel fol. 47. 48: 65 
Muspilli 137, 138, 162 
Nero 18, 49ff., 81f. 85, 98, 108, 110, 
121 ff. 
Evg. Nicodemi 136 


Oecumenius in II. Thess. 2: 89, 108, 
149 A. 1 

Olybrius 41 

Onus ecclesiae 150 

Origenes in Matth. ed. Lommatzsch 
IV..275: 105 A.1; IV.329:150A.1 

Orosius lib. 721: 50 


Patres apostol. I 94: 102 A. 1 

Passio Petri et Pauli: 96 A. 1 

Apok. Paul (Tischendorf Apocalypses 
apocryphae p. 34ff.) p. 50. 68: 136 

Pelagius Comm. in II. Thess. 2: 124, 
149 A. 1 

Perser: 35, 37, 48, 174 

Pesikta sutarta fol. 581: 66 

Acta Petri et Pauli s. Acta 

Actus Petri cum Simone s. Actus 

| Martyrium Petri s. Martyrium 

Apok. Petri, altere (bei Macarius 
IV-7): 161, 163 

— — verwandt mit II. Sib.: 63 

Petri apocalypsis per Clementem 45 ff. 

Petr.-Apok. aeth: 45ff., 36, 104, 110, 
112, 115, 1381, 135, 138, 144, 146, 
152 A. 3, 162, 167 

|— arab.: 46, 152 

— syr.: 46, 135, 138, 149, 162, 165, 
168, 169 

Petrusevangelium: 156 

| Philippicus Bardanes: 31 

| Philippus Solitarius Dioptra III 10 

| Migne Patr. Gr. Tom. 127 p. 815:. 

| 27; 815B: 94; D: 90 A.1; 816A: 

bo 919- AS dB 185,125 Al a0. 
KS C2 95-118 Ao Lee a t52 ALT 
817A: 144; 818A: 118 A.1, 1333. 
C: 149. vgl. 98, 104, 138, 158 A. 2 

Pistis Sophia: 172 

'Plinius Hist. Nat. VI 18: 34 A. 1 

| Primasius in Apok. 117: 112; 183: 119 

|— in II. Thess. 2: 149 A. 1 

‘Prosper de promissis et praedictio- 

| nibus Dei lib. IV de dimid. temp. 

| (Migne Patr. Lat. Tom. 51) 8: 915. 

| 9: 108, 112; 10: 140 


| Prudentius Cathemerinon 6: 149 


'Quaestiones ad Antiochum. (Migne 
i Patrol. Gr. 28.) 109: 114, 117 
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Richard v. S. Victor zu Apok. 75ff.: 
113 

Rufinus expositio Symboli 34: 108 

Rupertus Tuitiensis in Apok. 75ff., 
13: 113 

Sedulius in II. Thess. 2: 149 A. 1 

Sepher Serubabel: 86 A. 1, 102, 159 

Sibyllina oracula ed. Rzach: 59ff.; I. 
1— 323: 61; II. 6—33: 61; 67: 86; 
151 ff.: 87; 154—213: 51, 61; 155: 
63 A.1; 165f.: 63 A.1; 167: 100; 
UGirer Ol el (On: Die t63.0), ols 
teGites Sl Sess pL 69 tots 
197 ff.: 161; 214f.: 168; III. 46— 
91: 59, 60; 63 ff.: 87,100; 63: 86; 
64: 115; 66ff.: 116; T1ff.: 160; 
73: 86, 150; 75: 44; 77: 62; SOff.: 
61, 160; 168: 61; 170: 61; 178— 
182: 61; 364: 78 A.1; IV. 20: 62; 
47: 61; 50: 61; 55: 61; 172: 154: 
172 ff.: 161; V. 18: 60, 62; 28: 99; 
32: 99; 69: 87; 155ff.: 161; 158: 
155; 214: 98; 222: 108; 288if.: 
63; 376f.: 63; VI. 26—28: 156; 
VII. 118: 63; 239: 166 A.1; VIII. 
15: 63; 88: 98; 154: 98; 165: 78 
Ace hO0 fo. S99 f,! 62: 203 ft: 
63, 166; 217i: 63; 337 ff. : 63; 
Pca (IX.) 180: 98f. A. ie Xo (X) 
(ett 09k 1s: 86% 104; 290: 19; 
XUJII. (XI) 155 ff.: 98f. A. Ea. a'G 
(XID 158: 155 

Sib.-Beda Migne Tom. 90, 1183: 
38, 62f., 104, 112, 116, 138, 131, 
186, 138, 144, 152, 155, 157, 162, 


Sib.-Usinger, Forschungen zur deut- 
oe Geschichte X 621: 28, 128, 
5 

Sicilien s. Islam 

Simeon Metaphrastes vita Joh. 7: 137 

Simon Jochai s. Geheimnisse 

Simon Magus 96, 97, 98 A. 1, 111, 
118, 119, 120 

Sohar zu Exod. 2221: 172 

Strabo in Apok. 7sff.: 118 

— in IJ. Thess. 2: 113 

Sueton, Nero 40: 60 

Sulpicius Severus, Dial. Il 14: 52, 91 








Sulpicius hist. sacr. II 14: 19; 28: et 
96 A. 1; 82: 50 

Tabari: 74 

Tertullian Apologet. 32: 78 

— de anima 50: 136 

— resurrectio carnis 24: 78 

— ad Scapulam 2: 78 

Testamentum XII Patriarcharum, 
Dan: 64 Kap. 5: 86, 100, 114, 149; 
6: 114 : 

Theodoret in Genesim quaest.: 110, 


112 
—"‘in Dan lls: 153; 121: 142, 153," 
A. 1 


> ‘ & 
ps Wis o Rear 
SNA Nt oS ok toe kas it 


— in Mal. IV 1: 142 

— in II. Thess. 2: 91, 108 

— haeret. fab. I 1: 96 A. ils x 23: 
108 << 

Theophylakt in Joh. 2120: 117 

— in II. Thess. 2: 89, 108, 149 A. 1 

Ticonius 136 

Ubertinus Casalis 150 

yaticinium anonymi de rebus Byzan- 
tinis 178 ah 

vaticinium de futuris rebus Byzant. 
177 

Victorin, Comm. apoe. de la Bigne 
ed. II 1589 Tom. 1:17, 52; in Apok. 
99: 110 “Al 1s Gace Gea iaite 
T1ff.: 143; 11: 66; sii ae 
140, 142; 1215: 145, 147; 13: 18, 
109, 110, 111, 111 A.1; 1315: 104; 
1414—20: 148; 1420: 18; 151: 1538; 
vgl. 82, 85, 124, 137 

Victorin Recension II. Migne V 339C: — 
117 A. 3 

Voluspa Str. 46: Viff., 157 A.2, 158 

Zehn Stimme 61, 65, 143 % 

Zeno 42 

Zeph.-Apok. Stern, Ztschr. f. agypt. 
Sprache 1886. 115 ff. : 54ff.; 123: 
98, 118 A. 2; 124: 115, 158; 125: 
102, 116, 117, 118 ; 126: 141: 128: 
127 A. ‘ 130, 134, 144, 145, 145 
A.1, 148, 153, 172; 129: 161; vel. 
131 A 1 

— verwandt mit Adso 56 

— — Ephraem 56 

— — Ps.-Joh. 56. 
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Derlag von Bandenhoeck & BatprecHt in Gattingen. 


Disputationen Dr. Wiartin Luthers 


15385—1545 on der Univerfitit Wittenberg gehalten. 


Hum erften Wale herausgegeben 
pon 

Prof. Lic. Waul Drews in Sena. 

I. Halfte. 1895. gr. 8. Preis 12 ME. 

Die vorftehende Veriffentlidung erfdjliest eine bisher faft ganz unbefannte und 
unbeadhtete Quelle der Lutherlitteratur. C3 find Nachfdhriften, die geibte und fidre 
Feder in dew akademijden Disputationen fic) gemacht haben, die an der theologijden 
Univerfitét Wittenberg unter Luthers Vorjik gehalten wurden und bei denen en 
fortgejebt tm die Debatte eingriff. Bisher waren nur die von Luther verfapter Thejen 
(vgl. Erl. Wusg. opp. var. arg. IV) befannt, und man mufte fie fdon als widtige 
Quelle fiir die Theologie Luther3 aus der fpdteren Beit feined Lebens fdhigen. Yebt 
ijt fiir die Thenlogie Luther eine Ouelle von hoher Widhtigteit erfdloffen. 

Aber nicht Hierin allein ruht der Wert diejer Disputationen. Sie zeigen aufer- 
dem Luther als atademifden Lehrer im unmittelbaren Berfehr mit den Studenten — 
etme ganz neue Seite feiner Wirkfamfeit. 

__ gerner erhalten wir jebt ert ein deutlidjes Bild vom Berlauf der afademifden 
Disputationen; ja iiber ihren Charakter verbreitet fic) ein neues Licht. Die Cinleitung 
handelt u. a. auc) von dem Disputationswejen am der theol. Fatultat zu Wittenberg 
gu Luthers Zeit Fiir die Gefdhidjte de3 gelehrten Unterridjts wird alfo etm nidt un- 
widtiger Bettrag geliefert. Zudem jfdhaut man ein hidft widhtiges Stic wiffenjdaft- 
liden Betviebes wie in unmittelbarer Nahe. Die ganze wiffenjdaftlicje Gedantenwelt 
diejer Beit mit ihrer jdolaftijden Terminologie und ihrem jdolaftijden Formalismus 
fteigt vor unjrem Wuge lebendig empor. 

Die Nadhfdhriften find zumeift jehr vollftindig. Fir ihre Treue zeugen fie felbft. 
So treu ift oft das gefprodjene Wort aufgefangen und feftgehalten, dab felbft die 
deutidhen Brocen, die Luther im die lateinifde Rede einfliefen zu laffen pflegte, wieder= 
gegeben find. Bw der RKunft de3 Nadfdjreibens war gerade jene Beit fehr geiibt, wie 
wir durd) mehr als ein Zeugnis wiffen. 

Die erjte Halfte der vorliegenden Verdffentlidung enthalt 11 Disputationen; die 
gweite wird nod) 14 bringen. Davon war bis jest nur eine einjige befannt, die Mollen- 
Hauer (Cine Wittenberger Doftordisputation a. d. J. 1544 unter dem Vorfis Luthers. 
1880) nad) einer Rigaer Handfdrift herausgegeben Hat. Die jest vorliegenden Nadh- 
jdvifter find Handfdriften der Bibliotheten gu Minden, Wolfenbiittel und Gotha ent- 
rommen. Mehrere derjelben fanden fich i doppelter, brudhftiictwetje fogar in dreifader 
Relation. Wo eS nvtig war, find in Paralleldruc die verjdhiedenen Relationen gegebert; 
Varianten find in die Wnmerfungen verwiejen. — Bor Wblauf diejes Bahres Hoffer wir 
dads ganze Werk volljtindig bieten zu Tonner. 


Bratte, Prof. Dr. E., Luther's 95 Thejen und ihre dogmenbhiftorifden 
Vorausfebungen. 1884. VIII, 333 G. qv. 8. 6 Me. 
Grinberg, Pfr. Lic. Paul, Philipp Bacob Spener. L Bd. Die Zeit 
Spener3. Das Leben Speners. Die Theologie Speners. 1893. 
NET DSi Go gt. 8: 10 Me; Halblederband Me. 11,50. 
Troeltih, Prof. Lic. Crnjt, Vernunft und Offenbarung bei Joh. Gerhard 
und Melandthon. Unterjuchung zur Gejdicdte der altproteftantijcdhen 
Theologie. 1891. VI, 213 ©. gr. 8. 4 ME. 50 BF. 


Robertion, Fr. W., Reden iiber die Korintherbriefe. Deutfche Uberfebung 
nach der 11. Wufl. de engl. Originals. Wit e. Vorrede von Prof. Lic. 

P. Drews. 1895. VIII, 480 S. 8° 4 ME. 80 3BF.; in Veinwdbd. 5 NE. 80 Hh. 

» Mit auferordentlider Schirfe und Klarheit hebt R. die Gedanfen des Apojtels 

heraus und ftellt fie in's redhte Licht.“ (Mitthlgn. a. d. Briidergemeine 1895, Mars.) 
Drews, Prof. Lic. Paul, Chriftus unjer Leben. Bredigten. 1894. Lwdbd. 3 Hee. 











Litteratar isha Testaments 


nach der Zeitfolge ihrer Entstehung 


von 


G. Wildeboer, 
Theol. Doct. u. o. Prof. ad, Theol., Groningen. 
Unter Mitwirke. des Verf aus d. Holland. 
tibers. v. F. Risch. 


1895. gr. 8. Preis 9 ME; i Halblederband 
10 Mf. 60 Pf. 


Das holldnvdijfde Original hat jeitens der 
Heimifcen Kritit und des Heimijden Publitums 
eine geradezu glangende Wufnahme gefunden. 
Auch die englijche Kritit lautet anevfennend, 

Herr Prof. D. C. Kausjh jagt itber vas 
hollindifde Original in den ,Dheol. Studien 
und Kritifen” 1894, 2 u. W.: ,Cinem Werke, 
das vor allem in die Probleme etnfiihren und 
zur vidtigen Crfajjung der Hauptfragen anleiten 
will, fann der fonjervative Standpuntt des Ber= 
faffers nur yum Lobe geretden. Bm Ubrigen 
fann ich dem Bude nur den heften Erfolg miin= 
jchen. Der Verf. tft tiber den dermaligen Stand 
dev Disciplin aufs befte ovtentiert und btetet 
den Stoff it woblermogener Auswahl. Die 
Darjtellung ijt fliefend, ja vielfad) geradegu 
feffelud gu mennen, dad fritijdje wie das 
theologifdje Urtheil mafvoll . . 
febung] fet im Voraus den betheiligten Keeijert 
beftens empfoblen.” (It. Sacdhf. Kirdhenbl. 1895, 
21, 22:) .. . Diefe Stellen geigen, ,daf W.... 
energijde Betonung der Offenbarung in Sfracl 
eignet. Darum glauben wir, fein Bud werbde 
viele berubigen”. 


apparatu critico, 


[Die UWber= | 





















sive Lucae ad Theophilum liber a al 


Editio philologica — 
commentario perp: 
indice verborum illustrata aucto 


Prof. Dr. Friederico Blass, Halle 


1895. Gev.-8.- Breis 12° Mie 
Perf. Hat in dem vorliegenden Werke 
Anficht durdhgefiihrt, dap die eigentiimlide 
geftalt, welche der Coder Bert (D) in der Wp 
geldhicjte aufiwet{t, auf den efter Cntwurf, 
Concept des Lukas gzuriicgehe, der Lex 
iibriget Handjehrifter auf die an Theop 
gejanote Reinjdrift. €8 gewahrt_ 
eigenen Hetg, den ffaffijcher Philologen 
einen Gert gu Hore, ver fonft nur det ‘ 
loge diberlajjen war, von den erfteven 
gering gefchast wurde. 
(Go. Kirhenbl. f. Witrtthg. 1895 
» Dit ferglicher Hreude wird hier dtejer 
logijde KRominentar zur Wngzeige gebracht 
Namentlid) auc) die in der Gemetndearbeit fi 
den Theologen jeter aufgefordert, fic) den 
diefer wie ein Stablbad wirfenden Studie 
entgeher ju Laffer und fic) aud nidt an 
Latein 3u ftofen, das, wenn eS Cinem in fr. 
Pragijion und Durdfidhtigtert entgegentritt - 
als vorgiightch geetgnet aud) fiir die wijjen 
lide Distuffion der Gegenwart ermeift. “ 
(Cvang. Kirden=Btg. 1895 
»One of the most important 
tributions to the textual criticism anc 
interpretation of Acts that have apy 
red inthis century.“ {Prof. W. M.1. 
say im ,,Hxpositor“ vom Febr. u. Marz 





Winer’s Grammatik des Neutestamentlichen Sprachidioms, 8. Aufl 
Neu bearbeitet von Prof. Dr. P. Schmiedel. 


1894. gr. 8.~ Preis 2 Mk. 60 Pf. 


,Selten Yt eine Publication einem fo grofen und jo allgemein empfundenen Bed 
entgegertgefommen wie Ddieje Meubearbettung . 
fleiner Lttevatur gemwi}jenhaft und vollftindtg ‘beigezogen. i 


Lic. Gustav Anrich, Privatdoz., Das antike Mysterienwesen in seir 


1894. 


,Qas Verhalinis des Chriftentums zu dem antifer Myftevienwejen tft jebt eur Lieb 
gegenftand fowobhl theologifder als pbhilologifder Wrbeiter. 


Einfluss auf das Christentum. 


zetchitet fich vor anderen aus dur 


ch wetje Sejormenhert und grofe Zuriidhaltung, » 
Hohes May wiffenfdhaftlicger Schulung verrath.~ : : : is 









1. Theil: Formenlehre und Einlei 


. Schm. hat die Unfumme grofe: 
(Ltt. Centralbl. 1894, - 


er. 8. Preis 5 Mk. 60 PL 
Borliegende Wntery 


(Lit. Centralbl. 1894 
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